ऋगन्‍-_ फ्रंट रीना 


हमारे परम सोभार्य से श्री १०८ आचाय देशभू' 
महाराज का चातहुमास सन्‌ *०७२ ० को बाराबडटी में। 
उस समय श्री महाराज झा ने इस झअन्य का अनुवाद 
भाषा से हिन्दी सापा में करना प्रारम्भ किया। थ्राणों । 
माक्ष भाग सुगम बनाने वाले इस अन्ध को ज्ञानकर।| 
बड्लिनां की राय हुई कि यह अन्य छुपना चाहिये। ऐसा 
धछरक हमने अपनी सभी बहिनों से इसके विषय में मं 
मंत्रणा करते ही सभी बहिनों ने सोत्साद् पूवक इस १ 
प्रकाशित करने का समर्थन किया | फिर क्‍या देरो ५ 
कोर्य तत्तण प्राप्म्म हो गया और पूज्य पाद्‌ थ्री आर 
की अज्ुकम्पा से साननद पूर्वक पूर्ण होकर झाप लोगों 
में आ गया। ह 

दम ऐसी आशा करती हैं. कि हमार समस्त धम्म 

चहिने,इस मद्दान धर्मग्रस्थ को रुचि पूर्वक मनन फरके' 
उठायंगे, क्योंकि यह आध्यात्मिक विषय है तथा १ 
करने में अत्यन्त रोचक है । 


प्रकाशक 
जैन महिला समाज, वाराब; 
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गा छथ। 22202 20: 5 


के 


, « अकाशक+--- 
जेन महिला समाज 
वाराबद्धी 


सितम्बर सन्‌ १६५२ हैं० 
( प्रथम संस्करण १००० ) 


मुद्गरका+- 
किशोरीलाल जेन, 
अध्यक्त--जनता प्रेस, 

वाराबड्डी 


॥ दो शब्द 0 


सुजनोत्तं वोप्पन नाम के कवि ने कानड़ी में बेडत 
सुन्दर ढँग से रस मरित अध्यात्म रस से पूर्ण इस रसीसे 
काव्य की श्री निर्वाण लक्ष्मी पति स्तुति रचना की थी । 

जिसको (आचार्य श्री १०८ देशभूषणजी महाराज ) 
हमने भव्य जीवों के कल्याणाथे अनुवाद तथा विवेचन 
किया है । यह अन्थ अध्यात्म होने के कारण सभी को 
अत्यन्त रुचिकर हो गया | इस ग्रन्थ की हस्तलिखित 
प्रति पढ़कर यहाँ की जेन महिला समाज क। विचार दश 
लक्षण धर्म के शुभ अवसर पर शीघ्र छपवाकर वांठा 
जाय । परन्तु कारण वशा[त्‌ समय पर छपने में बिलम्ब 
हो गया इसलिये अब यह ग्रन्थ तेयार होकर आपके हाथ 
में आ रहा है इसकी मनन कर भाई और वबहिनें पढ़कर 
धर्मलाभ व अपनी आत्म विशुद्धि करलेंवें यही हमारा 
शुभाशीर्वाद है । 

आचार्य. देशभूपण महाराज 


जनम नल ल्‍सन्‍नथ। 


॥ विषय-सूची ॥ 


न्न्नजड्स्फस्स्कओा 


क्रम संख्या पृष्ठ संख्या 


र 


हु 
्छ 


नह 


१० 


११ 


स्वपर ज्ञान बिना चाह्य संपत्ति मनुष्य को डुःखदाई है १ 
मोहरूपी पिशाचको दूर करने के लिये आत्म स्वरूप 


में दढेता रखना... ८ 


द्ृव्य,गुण पर्याय के अपेत्ता से, अनेक हैं और द्रव्यार्धिक 
नय के अपेत्ता:से एक है । १ 
जो भव्य प्राणी आपके समान ही. अपने आत्मा का 
ध्योन करने वाले को क्या मोच्ष की प्राप्ति दर है।.. २२ 


अपने को आपही भावना से आत्म सिद्धि होतींहै। २७ 
भगवान ने अपने को आपंही गुरूःहें ऐसा कहा परन्तु 


भक्त को आप ही गुरू हैं। ३७५ 


जीवात्मा को जीवात्मा ही. शरण -दै, अन्य -कोड़े नहीं. ४० 
आत्मक्ञान शन्य पिथ्या तपस्वी इस .खंखार से मुक्ति 
नहीं पाता है। 

आत्मज्ञान सहित ज्ञानी जीव क्षण मात्र भी आत्मज्ञान 

में रत होने से शीघ्र ही मोक्त को पाता है  छ२ 
सम्यक्दशन, सम्यवंज्ञान, ,सम्यक्चारित्र इन तीनों के 
पकता विना मोक्ष की पूर्णता नहीं हो सकती है।._ ५६ 
संकल्प विकल्प रहित होकर अपने आत्मा का अनुभव 


करना यही सच्चा खुख का अचुभवहै।..... ६२ 


कप 


कम संख्या 

१२ लोहे के पात्र ओर सोने के पात्र इन दोनों को जेसे 
लग अलग मानना उसी प्रकार आत्मा ओर शरीर 
भिन्न भिन्न जानने वाले ज्ञानी शीघ्र ही मोक्ष को प्राप्त 

कर लेता है । ६८ 
१३ पाप कर्म: दुःख के कारण हैं और पुरय कर्म खुख कारक 
हैं, ये दे नों कहने मात्र के लिये हैं. परन्तु दोनों को 
समान मानकर अपने आत्म स्वरूप में जों रत हैं वे 

ही खुखी हैं.। ७२ 

१७ शुद्धोपयोगी जीव को पाप और पुएय दोनों हेय हैं ८३ 
“१५ पाप से दुगरति-डुगर्ति से अनेक प्रकार दुःख होता है 


. इसलिये ज्ञानी लोग पाप से डरते हैं । . ८९ 
१६ ज्यादा पुएय भी संसार विषय का कारणी भूत होने से 
बे भी वन्‍न्ध तथा संसार के कारण हैं)... ९६ 


१७ जब जीव देव गति से मनुष्य गति में आता है वह 
दुःख जेले पानी से. मछली. अलग जमीन पर फेकने- से 
ज्ैस - तड़पती है उसी प्रकार इसको भी दुश्ख 
होता है। १०१ 

१८ कम बन्ध के कारण ऐसे विषय कपायादि चिंता से 
रहित आत्म ध्यान में लीन होना ही कर्म नाश के 


कारण हैं । धर श्०्पू 
१९, जाती लिंगादि अभिमानी जीवों को मोक्ष की प्राप्ति 
नहीं दहे। त्श्र्‌ 


२० पाप और पुरय दोनों ही पाप के कारण हैं ऐसे 


क्रम संख्या पृष्ठ संख्या 
. जिन्होंने ज्ञानकर पाप.से डरने वाले दोनों को छोड़ 

. देता है । १८ 
२१ कोई भव्य जीव व्यवहार रत्न चय साधन कर भोक्त 
पद्‌ कर लेता है कोई व्यवहार रहित होकर दीक्षा 


लेकर शीघ्र ही मोच्त पद्‌ पाता है । १२१ 
२२ मोक्त के प्रति बंधक मिथ्यात्व द्वै ! श्र्ष 
२३ जीव संकोच विस्तार वाले भी और स्वभाव से ऊध्च 

गमन फरने वाले भी हैं । १२७ 
२४ भगवान असंख्यात प्रदेशी भी हैं मूल शरीर से कुछ 

कम भी हैं । १३० 


२५ अहिंसा इत्यादि ब्नतों से विशुद्ध भाव रखते हुये राग 
द्वेप को कम करते जाना यहो आत्म शुद्धी के 
कारण हैं | ररे३ 
२६ इस पंचम काल में अब्प ज्ञानी को धर्म ध्यान ही 
दोता है धर्म ध्यान कर अभ्यास करना चाहिये।._ १३६ 


आत्म भावनाष्टक 
मालती छंद 

अनुपम गुणकोशं चिछुन्न लोभोदिपाशं ।, 
तनु भुुवन . समान केवल ज्ञानमानं ॥ 
विनमदमर दूद सच्चिदानन्द्‌ कंद। 
जिन वल समतत्वं भावयान्यात्मतत्वं ॥ १॥ 
रद्दित सकलमोहं मुक्त संसांर दाह। 
प्रहत वितत मार्ग क्षीण नोकर्म मार्ग ॥ 
सहज चरणसार जन्म चाराशि पार | 
स्वहित परिणतत्वं भावयास्यात्म तत्त्वं ॥ २॥ 
अम्गत खुखमनंत निश्चल मुक्ति फांत॑ । 
शमित खलकपाय लब्ध मुक्त्यभ्युपायं ॥ 
द्मित करणद्‌ति प्राप्त दुश्कर्मशांति । 
अ्रमण विरहितत्वं भावयाम्यात्म तत्वं ॥ ३ ॥ 
अकुटिल गति युक्त भाव कर्मातिरिक्त' । 
सकल विमल वोध॑ ध्वस्त संलार वाघं ॥ 
प्रकटित निञ्ञ घर्म नित्य चेतन्य शर्म । 
विकृति विरहितत्वं भावयाम्यात्मतत्वं ॥ ४ ॥ 
प्रवर गुण कदंवं द्वव्य कर्मांद्विशंव । 
भववननिधिपोतं शुद्ध चित्तस्वभावं ॥ 
शिवसुखसु चरित्र घातिवल्लील चित्र । 
नव मर सकतत्वं भावयास्यात्म तत्वं ॥ ९ ॥ 
समर फमल शशांक शुष्क दुष्कर्म पंक। 


करतिमिर भान मुक्ति शेलेंद्र सानें॥ 
-स्थरतर सुख रूप नप्ट कमांग्र ताप । 
'विरहिन पर तत्व भावयाम्यात्म तत्व ॥ ६ ॥ 
अजरममर मेक विश्व लोकावंलीक॑। 
निज्रुचि मंणिंदीपं शांत कर्मा्नि तापें ॥ 
खुजर्न जैनवर्सत मोज्लक्मी निक्रेंतं | 
भिजगति पंस्तंत्वं भावयोम्यात्म तत्व ॥ ७ ॥ 
त्रिद्शसुत मर्निय जैने थोगीर्दर वध । 
मधुस्यमल दुरं शाश्वेतानंद पर ॥ 
चिद्‌ममल॑ गुंण मूति वालंचंद्रोर कीति। 
विद्त सकंल तत्व भावयाम्यात्म तत्व ॥ ८ ॥ 


४७:७८ «७ आय 


श्री निर्षाण लक्ष्मी पति स्तुति 


अल: पहला सान चाप थी देशमवण महान स््् 
श्री १०८ आचार्प श्री देशभूषण महाराज 
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श्री १०८ आचाय श्री देश भूषण जी मुनि महाराज 


॥ क्रीमहाचीरायनमः ॥ 


5३९८९ 
३४ किट 


उुजनोत्तं वोप्पण कवि विरचित ह 

श्र किक अल छः छ्क्ष्यी छू 8 कह 

! निवाण लक्ष्यी पाते स्तुलि 
कामड़ी काव्य का 

श्री १०८ आचाये देशशूषण युनि महाराज 


हारा 
| | ली ० 
हिन्दी अनुगाद विवेचन सहित 


है प्‌ पत्ति मरुष्य क्यो 
स्व पर ज्ञान बिना वांह्य संपत्ति मनुष्य को 
डर है ख् से 0 
दुःखदाई है | 
श्रीयुं निर्मलवंशमं विश्वूतेयूं शाख्रार्थ वेद्लवमुं । 
का यायुत्थिरमावर्म_मजुजगा बंगा दोड़ मत्तु पा ॥ 
देय हेयमिदेंदु तांस्वपर तत्वातत्वम काणद॑ । 
दागेल हर _ ७.७ # ८५ िंधागों | 
दायेत्ल विफरूंदर्से दरिपिदे निवाण लक्ष्मी पती !॥१॥ 
मोक्ष लक्ष्मीके अधिपत्ति हे अरहंत भगवान ! किसी प्राणी,को 
जबे तक अपने सत्र स्वरूप व आमेत्तर स्वरूप का तथा अन्य 


(२) 


स्वरुप का ज्ञान नहीं होगा तब तक संपत्ति, उत्तम कुल) ख्याति+ 
लाभ) वलः आकु शाज्त ज्ञान शास्त्रार्थ चाद-विवाद) सुन्दर शरी/ 
अनेक भोगोपयोग सामग्री इत्यादि बाहरी सामझी में स्थिर ना 
ममत्व बुद्धि रखना उचित है। स्व पर ज्ञान के अवंतर यह सभी 
ऊपरी वस्तु हेय जानकर छोड़ना ज्ञानी सम्यकदरष्टि जीव 
की उचित है | परन्तु स्वर पर ज्ञान के त्रिना प्राणी को यह 
सारी बस्तु तथा संपत्ति सुखकारी प्रतीत होते ये भी उनके लिये 
निष्फल तथा दुखदाई हैं । इस प्रकार भव्यात्मा। को 
सममाया है । 
भावार्थ--जव तक मनुष्य को स्व ओर पर का ज्ञान प्राप्त ल 
हो तब तक स्त्री) पुत्र, धन धान्य। झुट्ठुम्व। महल मकान) जमीन) 
सुन्दर शरीर, आयु, छुज्ल वंश-जाति। ख्याति मद। अहंकार 
इत्यादि पर प्रेम करना व अपना मानकर स्थिर बुद्धि रखना 
योग्य है । स्व स्वरूप भेद विज्ञान के द्वारा स्व पर का ज्ञान हो तब 
उसको वाहरी मानकर बुद्धिनान को छोड़ देना चाहिये, 
क्‍योंकि जितनी भी बाहरी संपत्ति है यह संपत्ति अनादिं काल से 
अनेक वार भोगी हुई ओर छोड़ी हुई है । फिर सी यह जीच 
इन्द्रिय जन्य सुख के अधीन होकर उसी लालच को इच्छा से 
धर्म, अर्थ, काम इन तोर्ना पुरुपार्थ के द्वारा पुएय संदय करते हुये 
पुण्यानुवन्ध पुण्य से भोगोपभोग इन्द्रिय सुब्ों को प्राप्त किया। 
पुनः पुर्यानु वन्ध पुण्य के द्वारा देव पद प्राप्त कर अनेक प्रकार 
की मनोहर देवांगनाओं के साथ आनन्द पूर्वक मन मानी क्रीड़ा 
किया और बिना परिश्रम के कण्ठ से मरने वाले अत का आस्वादन 


न््ले 


( ४३) 


रे 
करते हँये जठराग्नि को बार बार शांत किया; तथा सन भालों 
अनन्त काल दक स्वर्गीय्र भोग संपत्ति का सुख अनुभव कर अन्‍्तमें 
वहां की आयु को समाप्त कर सनुष्य गन का सहारा लिया ओर 
वहां की मनुष्य ख्री पुत्र धन धान्य अनेक महल सकान छुटुस्ब 
इत्यादि में मोहित होकर ममकार अहंकार द्वारा बार २ जैसे मकड़ी 
अपने मूंड ते निकले इुये जाल के तंतुले आप ही बांध कर 
अपने जाल में आप ही फंस का नर जाती है उसी प्रकार यह 
जीवात्मा चारों गठी में अनेक वार भुमण करते हुये भोह जाल में 
वार वार फंस कर मर जाते हैं । फिरभी इनकी आशा रूपी गडढ़ा न 
भरने से अत्यन्त दुःखी ही रहते हैं परंतु सुखका लेश अभी तक 
प्राप्त नहीं हुआ, जेते अग्नि सें ३ घन डालते जाय वेते ही अग्नि 
की ज्याला बढती जाय उसी प्रकार पांचों इन्द्रिय रूपी अग्नि 
में अनेक बाह्य वस्तु सुख सामग्री मिलने से तृथ्णाग्नि बढ़ती 
दी है ओर शांति के बदले अशांति मिलती है । 


इन सभी दुःखों का मूल कारण अनादि कालीन अविद्या 
ही है। इसलिये हे जीदश्मन्‌ ! तू अदिदा रूपी मोहसमें 
व्यामोहित होकर संसार रूपी रहा भयानक भव अटवीसें यत्र 
तत्न भ्र्मण कर रहे हैं । 


हुफट्‌ कार बषद्‌ पुए सरमहामंत्रोः पतनदूभुतते । 
भू तोत्यज्वस्थाकिनी ग्रह हता नुन्मोद्यन्‌ तृप्वसि ॥ 
आत्मान पुनरुध्दत स्कुरदहंकार प्रहोल्लंबितं । 
नेबोल्लंगयिलं, दधासि हृदये सम्मत वीजाक्तरं ॥ 


( ४) 


अर्थ--आत्मन्‌ ] जो जीव भूत पिशाच आदि से उत्पन्न हुये 
ज्वर से ग्रस्त है जिनके ऊपर शाकिनी डाकिनी अह आदि का पूरा 
पूरा प्रकोप है उन्हें तू हं फट्कार और वपट्‌ आदि महा मंत्रों से 
आनन्दित करतो हुआ तृप्त करता है। अपने महा मंत्रों के वल् से 
उनके भूत अनादि से उत्पन्न विकारों को सर्वथा नाश कर देता है, 
परन्तु न मालूम उद्धतू और प्रचंड अहंकार रूपी ग्रह से भस्त 
अपने आत्म को वश करने के लिये तू ध्यानाग्निरुपी:वीज़ाक्षर 
का महा पवित्र मंत्र को हृदय में क्‍यों धारण नहीं करता ? 


भावाथे--जब तक इस आत्मा पर अहंकार रूप ग्रइका 
प्रकोप रहेगा तव॒ तक यह आत्मा अपने आनन्दमय स्वप्वरूप का 
अनुभव नहीं कर सकता इसलिये हे आत्मच | तू ऐसे परम पवित्र 
वीजाक्षर महामंत्र का आराधन कर) जिससे थह तेरा अहंकार 
ग्रह नष्ठ होजाय परन्तु अपनी वाह वाही के लिये व अन्य 
पुरुषों को रंजायमान कग्ने के लिये तू भूत पिशाच ढाकिनी 
आदि की वाधाओं के दूर करने बराले हों फदकार वशद्‌ आदि 
मंत्रों का अभ्यास मत कर। याद रुख इनके अभ्यास से तेरी 
आत्मा का कभी कल्याण नहीं हो सकता है । । 

स्तोकेना विशिदेन संशय बता कि पोतकी पिंगला | 

काकादि व्यभिचारिशाहुन परि ज्ञानेन निश्चीयते ॥ 

स्वस्थं सदृगति दिव्यनाद परमानंदोदयं वुध्यसे । 

हसं चेदिह कि कलयसि स्वाधी गक्ेधस्तदा 0॥ 


आत्मन्‌ ! तू शकुनके ज्ञान को प्रकर्प ज्ञान मानता है परन्तु 


(५४) 


वह बिलकुल थोड़ी है । महा मल्तीन अपबिश्र, संशय . उत्पन्न 
करने बाला और कबूतरी बगुलों की पंक्ति ओर काक आदि का 
व्यभिचारी है अथात्‌ शझुनी मनुष्य कभी कभी ग्रह पूर्ण विश्वय 
नहीं कर सकता कि कवूतरी वक आदि के सासने पड़ जाने से 
क्या फल्न होगा | इसलिये तू उस ज्ञान से कमी भी किसी बात 
का सिश्वय नहीं कर सकता यदि ठुके अपने स्वझुप में लीन, 
उत्तम गति; दिव्यध्यन्ति और अतिशय आनन्द मडित आत्मा का 
ज्ञान है तो तू उसी से सव वातोंका निश्चय कर सकता हैं । क्योंकि 
उस समय तेरा ज्ञान स्वाधीन आत्मिक है । अथाव्‌ जबतक 
आए्मा को स्वाधीन वोघ प्राप्त न॒दों होता तव तक वह लिस्प॑देह 
होकर किसी भी पदार्थ का निश्चय नहों कर सकता तथा इसका 
लाभ। स्वस्थ, उत्तम गदि ओर दिव्य वनि के धारक) एवं आनन्द 
स्वरूप आत्मा के निश्चय से होता है । इसलिये हे आत्मन। यदि 
तू बास्तदिक सव पदाथों का निश्चय करना चाहना हैं तो इसी 
स्वाघीन ज्ञान का तू ज्ञाम कर; (व्यर्थ के शउुन क्षान से मत 
फंजे। क्‍योंकि वह ज्ञानस्तोक विल्नदुल थोड़ा ज्ञान ) है। अदिशद 
अर्थात्‌ परोक्ष ओर संशय करने वाल्ला है; तथा कबूतरों आदि 
के सामने पड़जाने से छुछ और शकुनी समझ लिया जाता 
है । ओर छुछ ओर ही हो जाता है इसलिये ये सनी 
व्यभिचारी हैं । 


का 


इस लिये हे जीव ! तू मिसके प्रसाद से स्वरूप ज्ञान अथातू 
अपने निज आत्म स्वरूप का ज्ञान उत्पन्न थोएेते 


( ६ ) 


अभ्यास करो । प्रथम यह लोक पट द्रव्यों से बना हुआ है ओर 
उसमें छहो द्वव्यों से भिन्न सहजस्वभाव सचिदानन्दाद्यनन्त 
गुणामग्र चिदानन्द हैं। अनादि कर्म संयोग से आत्मा शुद्ध दो 
रहा है। उसके पर पदार्थ को अपना सानकर पर भाव को किया | 
इसलिये उसमें जन्म मरणांदि दुःख हो रहा है। ऐसी दुभ्ख 
परिपाटी अपने अशुद्ध चिन्तन से प्राप्त किया गया है। अगर तू 
अपने स्वस्वरूप को संभाले तो एक क्षण में ही सभी दुःच दूर 
हो जायेंगे ओर उसकी रक्षा करना द्वी स्वस्वरूप की प्राप्ति है। 
यही उसका उपाय दिखाया गया है- यट्टों परिणाम यदि आप 
उलटा मानकर आपने आत्म स्वरूप को भूलगये ओर अगर इसी 
परिणाम को पत्नट कर स्वस्वरूप की ओर लगायगे तो मोक्ष लक्षमी 
का कांत अथोत्‌ अधिपति बनेंगे ऐसे परिणामों में कभी दुःख या 
क्लेश नहीं होता। यह परिणाम कोन करता है ? अनादि अविद्या 
में पड़ा हुआ है तथा मोह की गाँठ मजबूत पड़ी हुई है। आत्मा 
पर का एकत्र संधान हो रहा है । जेसे क्रिसी पुरुप को अफीम 
का नशा चढ़ जान से दु्ख होता है, परन्तु उस्त नशा के वजह से 
छूट नहीं सकता । क्‍योंकि बहुत चढ़ गया है। इतनी अधिक 
मात्रा सें केसे चढ़ गया £ मात्रा ज्यादा होने से अगर बह छूट 
जाय तो क्लेश नटों है। लेकिन उस भात्रा की नशा बढ़ जाने से 
वह प्राणी अन्द सन्‍्ट कहता रहता है । वह कउता है कि मैं बन्धनों 
से वँधा हूँ । वह यदि छूट जाय तो सुखी है, परन्तु उस बंधन से 
मुक्त नहीं हो पाता | अनादि संयोग से छूटे तो सुख है मिथ्या 
वस्तु को प्रदणकर दुःख मानकर बेठा है। इसे मिटाने के लिये - 


( ७) 


प्रज्ञा रूपी छेनी को आत्म और आप पर के एकत्व संघान में डालें तो. 
उससे दोनों अलग करके उसमें से चेतना अन्श जिसमें जड़ पदार्थ 
नहीं है उसे अपना मानकर ओर अचेतन को पर मानकर छोड़ 
देगा यह किस प्रकार जानें उप्ते कहते हैं- निजस्वरू अपना जाने 
तो यह ज्ञानी पुरुष का आत्मीय लक्षण है।इस निज ज्ञान 
आंत्मस्वरूप निधिको बहुत साधु सन्‍त पहचानकर अजर अमर 
हो गये हैं। परन्तु पर कथन सात्र से ही इस आत्म स्वरूप की 
प्राप्ति नहीं हो सकती । इसकी प्राप्ति के लिये अपने चित्त को 
चेतना में लीन कर स्वस्वहूप अनुभव का विलास सुख निवास 
है । उसे क्रियात्मक रूप से प्रयोग करो । उसके नियम को कहेंगे 
निरन्‍नर अपने स्वरूप की भावना में मग्न रहे | दर्शन ज्ञान चेतना 
का भक्तार उपयोग छोर में दृह भावना करें। तव उसी बिच 
. परिणितियों ते स्वरूप रस उत्पन्न द्ोता है। द्रव्य गुण पर्याय 
का यथार्थ अतुभव कथ्ना दी अनुभव है। इसी अनुभव से पंच 
पमेष्ठी हुये हैं और भविष्य काल में भी होंगे यह अवुभव का 
प्रसाद है। इसों अनुभव से अहून ओर सिद्ध पद को प्राप्त हुये हैं। 
इसलिये है जीव पर वस्तु से भिन्न अपने स्वस्वरूप का अनुभव 
करना सुख का मुख्य मार्ग है। यही भगवान जिनेश्वर न बतलाया 
हैं। जो प्राणी इसका निरंतर अनुभव करंगे वे अजरञमर सुख 
को प्राप्त कर सकेंगे । 


मोह रूपी पिशाच को दूर करने के लिये 
आत्म स्वरूप में दृढ़ता रखना 

प्रजुतात्मा पंममेष्टि निश्यनय त्वद्र --पमं द्रव्यदिं | 

शुणदि पर्ययर्दिद सावनरिगं निन्‍्नुक्ति बिंदातलु!॥ 

एपण मोहग्रहमंपेणचिंसि परिच्छिन्नात्म तत्व॑ हढ । 

प्रशिधा नोचितनप्पनेंदरिपिद निर्वाण लक्ष्मीपीती ! २ 

अथः- है मोक्ष लक्ष्मी के अधिपति अरहंत भगवान ! 
जो भव्य जीव आपके अयृतमय दिव्य उपदेश को सुनकर द्रव्य गुण 
पर्यायापेज्षासे श्रेष्ठ हुआ ऐसा आत्म स्वरूप श्रष्ठ पंच 
परमेष्ठियों को आर जिश्चय नय को व आपके स्वरूप को जानमे 
बाले हो और मानकर उससें म्रम को उत्पन्न करने वाले मोहरूपो 
पिशाच को दूर करके आत्म स्वरूप में रढ़ता रखने वाले है. बही 
भेद विज्ञान के योग्य है और बे;ही धन्य है ऐसे आपने, अज्ञानी 
जीव की समझाया ॥श!॥) 
विवेचन-- जानी भव्य जीवात्माकों चाहिये कि सिश्वय को 

प्राप्त करते के पहले जिन महान महान तीर्थकरों ने इस 
चुशिक संसार की बृद्धि करने बाले तथा कर्म बन्धको 
प्रप्त करके चक्रवर्तीआदि की महान महान पद 
को. तृणवत्त जानकर वेराग्य संयुक्त हो कर जब 
इस वाहरी सम्पत्ति को ठुकराते हुये ऐसी भावना भाते हुये अपने 
आत्मा को समझाया कि- 


( ६ ) 


कोह की दुग्गुणु+ क्चत्य। कि प्राप्यपः किसिमित्तकः । 
इत्यूह भ्प्रत्यहं॑ नो चेद्स्थाने हि. मतिभंवेत्‌ ॥ 
सें कौन हूँ, मुझमें कौन कोन गुण हैं में पूर्व में किस पर्याय 
( न जाले लर्कादि किस ठुश्ख सय पयाय ) से आया हूँ मुझे इस 
पर्याय में कया प्राप्त करना है ( रत्लन्नय स्वरूप धर्स न कि विषय 
भोग ) ओर मैं किस हेतु पेदा हुआहूँ ( परोपकार धंस रत्ता आत्म 
कल्याण के हेतु ) इस प्रकार विचार करते हुये मनुष्य पर्याय का 
सार्थक होना इस आत्म कल्याण सें ही है यही मुमफो करना 
चाहिये | 
भुत्य ति देहिनो मोहान्मोहनी येन कमंणा । 
निर्मितान्निसिता शेष कर्मना धर्म बरिणा ॥ 
प्रत्येक प्राणी समस्त ज्ञानावणांदि कर्मो के जनक ओर 
धर्म घातक सोदनी कर्म के उदय से प्रणी आत्मेतर बस्तुओं में 
सोहित होकर आत्म, स्वरूप को भूल कर संसारिक दुःखोंके चंगुल 
में फंस रह्दे हैं, 
किन्तु करत, ख्वमारव्ध किन्सुवा क्रियतेडधुना । 
आत्मन्नारवूपमुत्खज्य हंतु, श्लेन सुह्यसि ॥ 
हे आत्मन्‌ ] तूने कोन कार्य करना शुरू किया था और इस 
समय फोन काय कररदा है बड़े खेद की चात है कि तुस शुरू किये 
हुये आत्म हितका परित्याग कर इससमय बाहरी पदाथों में मोहित 
हो रहा है 
.. इद्मिष्टमनिष्टं वे त्यात्मन्संकल्प यन्सुधा। 
किन्तु मो सुहासे वाह्ये स्वस्वातं स्ववशीक्षुरु ॥ 
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हे आत्मन्‌ | इस असार संसार में यद्यपि कोई भी वस्तु 
अच्छी या बुरी नहीं हैसव अपने अपने स्वभाव से ५रिणिमन 
कर रहे हैं। किन्तु तेश अति चंचल मन ही श्रेष्ठ वस्तु को अच्छी 
और अनिष्ठ वस्तु को घुरी मानकर उसमें शगढं प करना है 
अतएव तेरा कर्तव्य है कि तू अपने चंचल मनको ही स्वाघीन 
कर; जिससे वह स्वछन्दता से वाहरी वस्तुओं में ऐसी कल्पना ही 
न करसके। और उसके अपराध से तू भी रागी-हव पी मत कहलाओ 
अब तू अपना सच्चा हित जिसमें है ऐसा विवेक पूर्वक विचार 
फंस्के अपनी सच्ची आत्मा को साधन के द्वारा अन्वेष्ण किया | 
इस प्रकार वे महान व्यक्ति तीर्थक्लर देव शुद्धात्मतत्व में दृढ़ता 
बनकर बाहरी संपत्ति को तृण के समान त्याग करः वे श्रेष्ठ 
पद के धारक तीर्थक्षुर भगवान ने भयानक महान अठवी के बीच 
में प्रवेश कर अखंड आत्म सुख की प्राप्ति के लिये तीन लोक में 
पूजनीय ऐसा देव दानव इन्द्र धर्नेन्द्र चक्रव॒त्यदि के लिये पूज- 
नीय परम पद को प्राप्त कर देने वाले महान कर्म शत्रु को हनन 
कणने को कुठार के समान ऐसे श्री जिनेश्वरी दिगम्बरी दीक्षा घारएं 
के पहिले अपने सिरों के बालों को पं चमुष्ठी (अपने हाथ से) के 
द्वारा ऐसे उखाड़ उखाड़ कर फेक दिये। कि मानों अपने क्रोधमान 
माया लोभ रूपी टाँग को उद्घाइकर फेक रहे हों। ऐसे अपने हाथों 
से पंचष्मुठी लोंच करके परम वीतराग दिगम्वर मेष जिनेश्वरी 
मुद्रा घारण करली। वाद में व्यवहार और निश्चय के द्वारा तथा 
नय ओर युक्ति के द्वारा आत्म सुख की भ्राप्ति के लिये 
आत्म साधनी भूत पंचमहात्रत। पंच समिति) पंचइन्द्री, निरोध 
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भूमि शयन) स्नान) अदंनधावन एक सुक्त खड़े खड़े आहाए केशों - 
का लोॉच ओर अनेक प्रकार की होने वालीं वाईस परीषद 
सहन करते हुये घोरा घोर कठिन तपश्चरण के द्वारा कम शत्रु को 
हनन करते हुये क्रम से पंच परमेष्ठी पद प्राप्त किया | ओर वे ही 
पंचपरसेष्ठी अपने आत्म स्वरूप को द्रव्य गुण पयोयों के द्वारा 
सिद्ध करके बताये गये; उन्हीं के माग का अवलंबन होने के 
पहले इन्हीं पंच परसमेष्ठी के व्यवहार सार्ग का अवलस्बस करे | 
अब उन्हीं पंच प.सेष्ठी के स्मरण करने का उपाय बताते हैं । 


तेसि अक्खर रूप भव यसणुस्साण सायमाणाणां | 

चुज्मई पुणणां बहुसो पर पराये इवे सोक्खो ॥ 

भावार्थ--यहां पर सम्यक्द्ृष्टी आत्मज्ञानी: भव्य जीव 
को लक्ष में लेकर कहा गया है कि जब उसका मन इतना बलवान 
नहीं होता है कि अपने आत्मा में दीर्घकाल तक स्थिर न हो तब 
तक अशुभ भावों से बचाने के लिये पुनः पुनः शुद्धभाव व स्वाचु 
भव को भाप्त करने के लिये पंच पतसेष्ठियों का जप व ध्यान 
उनके वाचक मंत्रों के द्वारा करता है जहां मंत्रों को जोर से व 
धीरे से कह कद्द कर एक सो आठ दफे व अधिक व कम अभ्यास 
किया जावे उसको जप कहते हैं । जब किसी मंत्र को मस्तक पर 
भोंह के लता के बीच में नाक की नोक पर हृदय में कंठ में 
आदि स्थली पर विराजमान करके उसमें चित्त को रोका जावे 
दह कभी कभी पंचपरमेष्ठियों के सबके या एक किसी के गुणों 
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का मनन किया जावे उसको ध्यान कहते हैं | क्‍योंकि उनके जप 
व ध्यान में भाव शुभराग सेद्धित होता है; इससे बहुत अधिक 
साता वेदनीय आदि पुण्य कर्म का बंध होताहै, जिनमें स्थिति कम 
पड़ती है, परन्तु अनुभाग अधिक पड़ता है, साता वेद्नीय के बंध 
के कारण भाव तत्वार्थ खून में कहा है।-- 
भूत व॒त्यतु कम्पादान सराग संयमादि योगः ज्ञांति शौचमिति सह चस्य 
प्राणी मात्र पर दया छूतती महात्मप्यों पर चिशेष दया 
अहार आदि चार प्रकार का दान; करना) साघूसंयम, भावक का 
देश संयम, अकाम निर्जरा, अज्ञान तप, योग समाधि, क्षमाभाव, 
तथा शौचमांव, ये सब साता वेदनीय कर्म के बंध के कारण भाव 
हैं। दीतराग केवली के भी योगों के द्वारा साता वेदनीय रूप 
कर्मो के ईर्यापथ आश्रव होता है। क्‍योंकि वहां पूर्ण समाधि व 
शोच भाव है, जितने अंश घीतरागता होती है पाप कमो का क्षय 
भी होता है। ध्यान करने ओर जपने योग्य मंत्र अनेक हैं । 
पणतीस सोल छप्पण चदु दुगमेगश्च जबही म्लायेह | 
परमेष्ठी वाव यात॑ अण्णणा गुर घये सेण ॥ 
परमेष्ठी वाचक सात मंत्र प्रसिद्ध हैं व गुरू के उपदेश 
से ओर मंत्र भी हो सकते हैं । 
३५ अच्तरी णामो अरिहंत्ताणं ण॒मो सिद्धाणं। णमो आयरी 
याणं, णमो उबज्यायाणं णस्तो क्ञोए सव्ब साहूएं, 
१६ अरहंत, सिद्ध, अचाये, उपाध्याय) सर्व साधुभ्यो नमः | 
< अरहंत सिद्ध । 
५१५. असिआउसा। 
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४ अरछत। 

२ अह, सिद्ध, ओंहीं, सोह | 

१ ४» भ्रीं हीं। 

पदस्थ ध्यान का स्वरूप दर्णन ज्ञानाण॑व इत्यादि भ्रन्थ में देख 
लेना क्‍योंकि ग्रन्थ विस्तार अधिक ने से नहीं छिखा । 

पंच परमेष्ठी का ध्यानी अवश्य नियम से कभी न कभी मोक्ष 
प्राप्त करेगा। क्योंकि वह सम्यक्ट्रष्टि है इस शुभ भाव के ध्यान से 
अवश्य शुद्धोपयोगमें रमण करेगा | छपक श्रे णी पर आरूढ़ होकर 
कर्पा का क्षयकर सिद्ध गति को प्राप्त करेगा | इस प्रकार हे जीव ! 
तु व्यवहार नय को गौड़ मानकर केइल अपने शुद्ध आत्म तत्व 
का मनन करो | उसके वाद उसमें रत होकर इस प्रकार की 
भाँवना करो किः-- 

जंपुणु सगय॑ तच्च॑ सवियप्प॑ हृवइ तह थ अवियप्पं । 
सवियप्प॑ सासवर्य  निरासद॑ विगयसंकप्पप ॥ 

अर्थ--श्रपनी ही आत्मा के ऊपर जहां लच्य हो वहां स्व 
तत्व होता हो | व्यवहार नय को गोड़ करके शुद्ध निश्चय नय से 
, जहां आत्मा के स्वरुप का चितवन किया जाय कि यहं मेरा 
आत्मा ज्ञायक शुद्ध स्वभाव है। यह अबद्ध एक तथा निश्चल है 
ओर अमेद सामान्य है | इसके अतिरिक्त रागादि रहित बीतराग 
है। इत्यादि विशेषणों को लेकर भावना किया जावे व सविकल्प 
या भेद रूप विचार करने वाला तत्व है । जहां भावना थो विचार 
बंद कर दिया जावे वहाँ ञअ.त्मा आप से आप में अपने द्वारा अपने 
ही लिये आप को ध्यावे अर्थात्‌ जिस प्रकार पानी में लवण की 
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डली घल जाती है उसी तरह निज स्व्रभाव में उपयोग को सगन 
कर दिया जावे और स्वानुभव प्रकट हो जावेया अ> त भाव हो 
जावे वह निर्दिकत्प तत्व है; क्‍्योंकिः--आस्तां द्ारुपधियंस्वनु 
बचन विकल्प जालमप्यपरम कर्म कृत्वान्मत्तः छुतो विशुद्धस्य मम्‌ 
किंचत्‌ अर्थात्‌ मेरी आत्मा निश्चय से विशुद्ध है इसलिये धन 
धान्यादि वाहरी परिम्रह तो दूर रहें; पर शरीर मन बचन भी मेरे 
नहीं हैं; क्योंकि ये सभी कर्मो के विकार हैं इसलिये मुकते सर्वथा 
भिन्न हैं, ये कभी मेरे निज नहीं हो सकते कहा सी है किः-- 
कमणो यथा स्वरूप न तथा कल्पना जालम | 
तत्रात्म सति हीनो मुझुच्तुएत्मा सुखीं भवति॥ 
अर्थात्‌ कर्म का जैसा स्वरूप दिखाई देता है योग्व सामग्री के 
मिलने से इछ सुख सा प्रतीत होता है; पर वह सुख नहीं है । वहां 
पर दुःख में सुख की कल्पना हैं इस लिए मोच्चामिलापी पुरुष जो 
उसे भिन्न सममतते हैं वे ही सुखी कहे जाते हैं। संसार में घूमकर 
उन्हें पुनः दुख नहीं भोगना पड़ता, प ल्‍्तु रागादि भावों से रहित 
आत्म के स्वरुप की प्राप्ति से शून्य नहीं वनना चाह्ये। विशुद्ध 
आत्म स्वरूप की प्राप्ति के लिणे सदा छत्सुक रहता चाहिये, 
क्योंकि अस्पृष्ट मच्द्धू मनन्‍्यमयुत मदिशेषम्‌ श्रमोपेतः यः पर- 
यति; आत्मान स पुमान्‌ खलु नय नि: | निश्चय नय से आत्मा 
अस्पृष्ट कर्मो के स्पर्श से रहित है | अबद्ध कर्म बन्ध से विशुक्त है। 
अननन्‍्य सम्यकदर्शनादि निज गुण स्वरूप है। अयुत कर्म रूप नहीं 
है अविशेष सम्यक्‍्ज्ञानादि गुणों से भिन्न नहीं है 


। 
| 
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तथा अमज्ञान से रहित है।जो इस प्रकार के 
आत्मस्वरूप का साक्षात्कार करता है वह शुद्ध निश्चयावलंबी 
गिना जाता है। संसार में उत्ते दुख नहीं मिलता कितु जो मनुष्य 
विशुद्ध आत्मस्वरूप की प्राप्ति से शून्य है आत्म स्वरूप की प्राप्ति 
के लिये प्रयत्ष करना अनुचित सममता है वह आकाश के फूल के 
समान निर्थक है। संसार में उसका जीवन जरा भी कार्य कारी 
नहीं है इसलिये विद्वानों को चाहिये कि सन बच कायिक 
क्रियाओं फी ओर न कुक कर आत्मस्वरूप की प्राप्ति के लिये 
अवश्य प्रयत्त कर | इसलिये हे भव्य जीव तू निरन्तर आंनन्‍्द- 
स्वरूप परमात्मा की विशुद्ध चिता करने मात्र से विषय रस विरस 
हा जाता है | उत्तम गोष्ठी कथावार्ता का कुत्तूइल नष्ठ हो जाता 
है । समस्त वासना विषय एक ओर किनारा कर जाता है। शरीर 
से भी प्रीति हट जाती है, बचन बोलना बंद हो जाता है ओर 
संपूर्ण दोषों के साथ सन नष्ट हो जावा है तो जो मनुय्य इस 
प्रकार की निर्चिकल्प सम्माधि में स्थित है। परमानन्द्‌ स्वरूप 
आत्मनिक सुख से संपन्न व विशुद्ध परव्रह्म परमात्मा की आराधना 
से उत्पन्न इये आनन्द रूपी अमृत रस में सरन है वह पुरुष 
सुधारस से परिपूर्ण घड़े के समान परमानन्द रूपी रस से परि- 
पूर्ण हो जाता हैं। उसे परमानन्द मय मोक्ष की प्राप्ति हो 
जाती हैं। । 


कील नजीनान न मपनन>भक» «मम. 
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हार॑ सत्रादि नोंदे मो क्तिकमणि त्रातंगलिं वेरुवे । 
रारदोज्वलकांतियिं बगेये वेख्वेरे भल्तेंबदी ॥ 
लारेयूवंदु.. सदत्थ पर्ययग्रुणब्रातंगरिं जीवनें । 

रोल है ८65७ ८५ 
दारोरप॑ सुविचार दिंदरिपिद निर्वाण लक्ष्मीपती ! ॥३॥ 

अर्थ--हे निर्वाण मोक्ष क़क्ष्मी के अधिपती हे परमात्सन ! 
डोरा से पोही हुईं माला ज्यादा मोतियों के अपेज्ञा से अलग 
अलग दिखती है और अपने में रहने बाले प्रकाशमान ऐसी कांति 
के अपेक्षा से.एक दी दिखती है अनेक नहीं है। विचार पूर्वक 
देखा जाय तो इसी प्रकार यह जीच श्रे्ट ऐसा द्रव्य गुण और 
पर्याय अपेज्ञ से अलग अलग दिखता है ओर चेतन्य गुणों की 
अपेक्षा के कारण से अभिन्न दिखता है अधात्‌ एक ही हैइस 
प्रकार आपने अज्ञानीं जीवों को सरल तथा श्रेप्ठ विचार पुर्वक 
जीव द्रव्य के स्वरूप को समझाया ॥ ३ ॥ 

भावार्थ-जैसे डोग़ से गुथी हुई अनेक मोती को माला उस 
अंदर रहने वाले मोती के दाना देखने वाले को अलग अलग 
मालूम पड़ती है परन्तु जब उसकी क्रांती मोतियों ले बाहर मल- 
कती हुई उछल उछल कर ज्योति चारों ओर फैल जाती है उस 
समय अलग अलग न दिवती हुई एक ही मालूम पड़ती है उसी, 
प्रकार यह चेतन्य गुणात्मक जीवात्मा पय्याय के अपेक्षा से नाना. 
रूप वाला होकर एकेन्द्रिय, तीन इन्द्रिय चार इन्द्रिय पांच इन्द्रिय 
पर्याय को अलग अलग घारण करता है कभी मनुष्य पर्याय में 
जन्म लेकर वाल तरुण वृद्धावस्था को प्राप्त होता है. तब बाज 


उडशे है औ 


( 


( ९७ ) 


अच्स्था में वालक कहलाता है, शिशु कइलाता है; जग तरुश 
अवस्था को प्राप्त छोता है; तथ युवा क लाता है। योद्धा कहलाता है, 


' चर्णशब्य व्यापार उछयोग करते समय व्यापारी कएलात।है, सेठ साहू- . 


कार श्रीसंत इसप्रकार नाम धरावाहै, जब बृद्धावस्थामें प्रवेश करता 
है तब छद्ध। चूढ़ा, जोखा इत्यादि नामों से पुकारा 'जाता है, कभी 
देव गति को प्राप्त होता है तब देव कहलाता है, देवेन्द्र, इन्द्र कह- 
लाता है) प्रत्येन्द्र कहलाता है; कभी सोधर्मेन्द्र फमी अहभिन्‍्द्र कह- 
ज्ञाता है, जद नरक में जाता है तब नारकी कहलाता है, जब 
तिय॑उल्य में गसन करता है तब गियंन्च पशु होकर 
बेल कहलाता है घोद्शा, गधा, गाय) बकरी बकरा, हाथी, सिंद 
इत्यादि अमनेफ गति को प्राप्त होकर अनेक नामों को धारण करा 
लेता है। कुत्ता होता है लव कुत्ता कहलाता है। इस प्रकार इन 
पर्यायों को धारण कर भनेकों शिनतियों से माना जामां है, उस 
समय यह जीव नाना दुक्लों को सहते हुये चतु्गति ईडिडोले में 
अ्मण करते इये अपने आपको भूलकर परसें रमण करता है) ' 
कहा भी है-- ह 
विन्मृश्र पूरिते भीमे पूति श्लेष्म बसा छुले | 
भूयो गर्भयूद्दे मातुदेबाधातोडसि संस्थितम ॥ 

इस भयानक संसार में घूमते हये कभी इस जीव ने मन्द 
कपाय से मानव शआायु वांध ली तो यह मनुष्य गति में आकर 
माता के गर्स में'त्ौ सास तक उल्टा टह्म) रहता है ओर गर्स गृह 
नरक के समान है, मत) मृत्र से भरा हुआ -है। पीप, कफ) चरवी 
से पूर्णा है कृमियों से भी भरा हुआ है। ऐसे स्थानमें इस जीव को 


/ 


( ऐप ) 


उल्टा दड्ना पड़ता है। माता के आग्गर ले इसका पालन होता है । 
मनुष्य गति में आने के पइले नो मास गर्भ में रुकने का बड़ा 
कष्ट' सहता पढ़ता है, फिर जन्मते हुये घोर कष्ट होता है; मासव 
गति के भी ठुःख भयानक हैं। इष्ट वियोग अनिष्ठ संयोग तथा 
तृष्णाके छुःख अधिकांश जीवोंको होते हैं, इसके सिवाय रोंगादिक 
व दरिद्रता के द इच्छित वस्तु न पाने का. इत्यादि बड़े बड़े कृष्ट 
होते हैं । 
दिरयग्गनों च यह दुःख प्राप्त छेदन सेइने। 
न शक्तछतत्‌ पुमान वक्तु जिव्हा कोटिशतेरपि ॥ 

पशुगति में एकेन्द्रिय स्थावर्रों को छेंदने भेदने के दुख विचारों 
में भी नहीं आ सकते, पराधीन उनको रहना पड़ता है। त्रिकल- 
त्रस जीव भी गर्मी सदी भूख प्यास से व मानवों के अनेक आरंभ 
से बड़े बड़ कष्ट पाकर पीड़ित पोते हैं, पंचेन्द्रिय सेनी पशु मारन 
नाड़न अधिक भार लादन कठोर वचन के प्रहार से सबल द्वारा 
सताये जाने 3 मानव दुख पाते हैं । 

इस प्रकार यह जीव नाना पकार के पर्याय को धारण करते 
हुए अनेक पर्याय तथा थोनी जाति इल धारते हुये चारों गति के 
दुःख सहता हैं परन्तु अज्ञान के कारणवश वेदना को सहते हुये 
विपरीत कर्म के वनन्‍्धन से अपने स्व स्वरूप एकत्व निज स्वरूप 
आत्म स्वरूप स्मरण न आने का कारण “पुनरपि जनतं। पुनरपि 
मरणं पुनरपि जननी जठरे शयनं” इस कहायत के अबुसार पुनः 
जन्म ओर पुनः मरण करते हुये एकेन्द्रि से पंचेन्द्रियों तक प्राप्त 
होता है। कहा भी हैः-- 


( १६ ) 


चतुर शोतिलक्षेष योनीनां भूमता त्वया। 
प्राप्तानि दुःख शल्यानि नानां काराणि मोहिना ॥ 
जातियों की संख्या ८४ लाब है. शरीरादिक के मोह के कारण 
इ जीव कर्म बांध कर पाप पुख्य के अनुसार अच्छी या बुरी 
योनी में जन्म लेता है; वहां जो इस जीच ने छुभ्व्॒ उठाये हैं वे 
कथन में नहीं आ सकते हैं, हर एक योनी में जन्म से ही तृष्णा 
का रोग तो होता हो रहा। इष्ट वियोग हुआ ही सख्निष्ठ संयोग 
भी हुआ ही; जन्म-सरणा दुश्ख तो हुआ हीं। इस जोब ने अपने 
आत्मा को न जानकर व सस्यकदुर्शन को न पाकर संसारमें महान 
छुश्ख उठाये हैं. उस योत्ती की संख्या ८७ साख है, नित्य निगोद 
७ लाख, इत्तर निगोद ७ लाख) प्रथ्वीकाय ७ लाख) जल कायिक 
७ लाख, अग्नि कायक ७ लाख वायु कायक ७ लाख प्रत्येक बन- 
स्पति १० लाख, दो इन्द्रियः ९ लाख, तीन इन्द्रिय २ लाख, चार 
इन्द्रिय २ लाख, देव ४ लाख, नारकी ४ लाख। पंचन्द्रिय तिथ च॒ 
४ लाख भनुष्य १४ लाख कुल ८४ लाख योनी इस जीव ने मृप्रण 
किया यह अन्धा प्राणी विषयों की आशक्त के भीतर इतना फंसा 
हुआ है कि रात दिन पांचों इन्द्रिय के सोग पदाथों का लालसा 
रखता हुआ उनकी चाह की दाह में जला करता है । 
बार बार संसार में नाना प्रकार के कष्ट भी पाता है तो भी 
विषयातुराग को नहीं छोड़ता है, इसकी बुद्धि ऐसी मन्द होगई है 
कि सच्चा झुख जो अपनी आत्मा ही में है ओर जो परम शांति 
दाता है, उसकी तरफ दृष्टि पात नहीं करता है; भवसागर में गोत्े 
लगाता इुआ तड़फता है | परन्तु भच समुद्र में तारने चाली घर्स 


( २० ) दे 
सन्त्येब कोतुकशतानि जगत्सु किन्तु) 
विस्मापकं तदलमेतदिद हयं नः | 
पीछाउम्त यदि वर्मान्ति विरृष्टपुरया:॥ 
संप्राप्प संयमनिधि यदि च त्यजन्ति ॥ 


अर्थः--जग में आम्ररयंकारी बहुत सी बाते हैं व सदा होती 
रहती हैं'। परन्तु दम उन्हें देखकर भी अआम्र्य नहीं मानते; ओर 
असली आश्चर्य उनमें हे ही नहीं। वस्तुओंका जो परिवर्तन कारया 
पाकर होने वाला दे वह होगा ही | उस्रमें आाश्वयं किस बात का 
हां, ये दो वात हमको आश्चययुक्त जान पड़ती हैं । कोन सी एक 
तो यह कि) अतिदुर्लभ पदूत को पीकर उसे उगलदेना, दूसरी यह 
कि; संयम की निधि पाकर उसे छोड़ देना । जो ऐसा करते हैं । वे 
भाग्यहीन सममने चाहिये । 


भावार्थ--जो अति मूर्ख होगा वही अम्रत पीने को मिलनेपर 

भी तथा उसे पीक्षेतते पर भी फिर उगलेगां। लोग यह सममतते हैं । 
कि अमृत पालेने से फिर मृत्यु पास नहीं आती। जब मरुण नही 
तो बुढ्ापा एक आधासा मरण ही है; बह भी क्‍यों आवेगा बस) 
अमृत पीने वाज्ञा मनुष्य सदा आनन्द में सग्स रह खकता है-। उसे 
कभी किसी प्रकार की आपत्ति, क्लेश सद्दने नहीं पड़ते | जब कि 
अत की यह याव है तो समय तो सर्वथाही कर्मादि दुःख कारयों 
का निमृल नाश करने वाला है। इसलिये संयम-निधि को पाकर 
जो छोड़ना चाहता है वह तो वहुत दी बड़ा मूर्ख है। उसकी इंस 

, अज्ञानपूर्ण कृतिपर जितना आश्चर्य हो उतना ही ओझा है। इसके 


रथ 
हे 


( २१ ) 
बराबर जग में भोग्यदीन और कौन होगा ? इस आश्चर्य से 
ओर कौय सा आश्चर्य बड़ा होगा ? सबसे बड़ा यही आश्चय व 
यही अनोखी बात है। तव कया करना चाहिये ? तप व संयम ये! 
ही असली नित्य सुख के साधन हैं इसलिये तप व संयम को कभी 
छोड़ना नहीं चाहिये । 


(. २२ ) ह । 
क्ेन्न' द्रव्यतेसिंद भिन्नने मरुन्मत्यादि पार्यायदि | 
भिन्‍नंदर्शन बोध मुख्य गुणसंदो हंगर्ि नोडेतां॥ 
भिन्ना भिन्नने निवकुमात्मनेनित्‌ निन्नू क्तियिं निन्नवों । 
र्तन्न' भाविसुवंगे मुक्तियेंद्रिपदे निवाण लक्ष्मीपती ! ॥४ 


अर्थ+--निर्वाण लक्ष्मीपति के अधिपति हे परभात्मन्‌ ! 
यद जीघ्र विशेषकर द्रव्य की अपेक्षा से अभिन्न है, ओर देव 
मनुष्य पर्याय की अपेक्ता से अनेक भेद वाला है, तथा ज्ञान दर्शन 
इत्यादि गुण समुदायकी अपेक्ता से भिन्न और अभिन्न है, इसप्रकार 
हे भगवन्‌ आपके उपदेश द्वारा कहा हुआ जो तत्व है वह 
भव्य आणी। आत्मस्वरूप को आपके समानही भावना करने बाल्लों ' 
को क्या मोक्ष प्राप्ति क्या दूर है ? अर्थात्‌ नहीं है। ॥8॥ 
विवेचन द्रव्य की अपेक्षा से यह जीव) अभिन्न है और देव 
मलुष्य पर्याय की अपेक्ता से अनेक भेद वाज्ञा है; समय सार- 
कलस में कहा है कि-- 
वर्णोद्य वा राग मोहा दयो वा भिन्न भावाः सर्व एकस्य पंसः । 
तने वान्त स्सत्वगः पश्यते उमिदृष्टा: स्थुदृब्द मेंकेपरंस्थात ॥ 
इस आत्मा के स्वभाव से वर्णादि गुण स्थानादि रागमोहादि ह 
से सब भावशभिन्न है इस कारण यदि निश्चय से झात्मा के भीतर 
देखा जावे तो इनमें से किसी का भी पता।न चलेगा एक उत्कृष्ट 
शुद्ध रवरूप टी दिखलाई पड़ेगा इस तरह में सिद्ध के समान परम 
शुद्ध निरंजन देव में हूँ केवल निराला एक आस्मा हूँ मेरे में सर्व 


आय 8, 


ही पर का अभाव है ऐसा स्याद वाद नय से जानकर केवल अपने 
शुद्ध स्वभाव का ही ध्यान या अनुभव करना योग्य है। देव सेन 
आचाय॑ अपने तत्वसार में कहा है कि-- 
अत्थिति पुणोभणियाणण्ण बृवहारि राणए सब्बे । 
'शोकस्म कम्मशाहि पत्ञाया विधिहभेय गया ॥ 

उसी संसारी जीव के जब अशुद्ध दृष्टि से या व्यवहार दृष्टि 
सें या कम बंध सहित दृष्टि से देखा जावे तो उसकी भूत भावी 
वर्नमान। अवस्थायं भी कर्मो के संयोग से होती हैं, वे दिखाने में 
आयेगी । इसलिये आगम में व्यवहार नय से यह बात कही है। 
कि जीव रागादि भाव कम हैं, ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्म है शरीरादि 
नो कर्म हैं जीव के चौदह मार्गणाएं व चोदद गुणस्थान होते हैं । 
जीव नर नारकी देव निर्यश्व है। एकेन्द्रिय ढ्व न्द्रिय है। कर्म के 
संयोग से जो जो अतरंग आत्मा के भावों की व बाहरी शरीर की 
अब्स्थाय हैं , उनकी आत्मा में हैं । ऐसा कहना ज्यवद्वार है जेसे 
मिट्टी से मिले पानी को गंदला कहना लाल्न रंग में मिले पानी 
को लाल रहद्ग फइना हरे रह्ज में पानी को हरा रह़् पीले रह्ञ में रंगे 
हुये पानी को पीला कहने का व्यवहार है। ऐसे कहने पर भी कोई 
भी बुद्धिमान ऐसा नहीं समझ जायगा कि पानी का स्वभाव नाना 
प्रकार का मेला लाल हरा पीला है । 

किन्ठु वह यही मानेगा कि पानी का स्वभाव तो निर्मल ही है। 
दूसरी वस्तु के संयोग से अवस्था बदल गई है। निर्मलता बढ़ गई 
है, इसने उत्ते ऐसा कहत हैं ऐसा कहे बिना पानी की नाना प्रकार 
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की अचस्थाओं का ज्ञान नहीं हो सका। समंतभद्र आचाय ने कद्दा 
भीहदे। 

विधिनिपे धश्च कर्थ चिद्धिष्ट विवज्षया मुख्य गुण व्यवस्था । 

इंति प्रणीनिः मुमते स्तवेयं मतिग्रवेक़) स्तुचतो उस्तुनाथ ॥ 

चस्तुमें अस्तिर्य - नास्विभाद अभाव नित्व अनित्य ऐसे विरोध 
स्वभांव वो पाए ही जाते हैं, परन्तु थे शव भिन्न-भिन्न अपेक्षा से 
होने पर कोई विरोध नहीं रहता है, जैसे किसी मानव को पिता ये - 
पुत्र दोनों ही माना जावे ये दोनों विरोधी सम्बन्ध उस मानव से 
मिन्न अपेक्षा से हैं । बह अपने पुत्र की अपेक्षा पिता है व अपने 
पिता की अपेक्षा पुष्र है। कोर विरोक़ की वात नहीं है। इसते 
नास्तिझुप धअसावरूप व अनित्य है। दूसरे के दोनों स्वभाव सममाने 
का मार यही है। जेखा कि उमास्वामी आचार्य ने तत्वाथ सूत्र में 
कह्दा हैं; “अपिता नर्पिता सिद्धे” कि जिस वस्तु को कहना हो उस 
को मुख्यता से कष्दा जावे व जिसको न कहना हो उसको गाँण कर 
दिया जाय यहाँ अनेकांत है, स्थान अर्थात्‌ क्थंचित वाद अथौतू 
कहना वस्तु स्थान सावरूप है, वस्तु स्थान अभावरूप है। अर्थात्‌ 
दरतु कदाथित किसी उपसर्ग पर्याय के पलटने की अपेक्षा से 
अमावरूप है; श्री जिनन्द्र भगवान की चरण. इसी तरह अमनेकांत 
मन का प्रकाश करती हुई बाघा रहित पदार्थ को यथार्थ बता देती 
है, जेसे आत्ममी मांसा में कहा भी है । 

वाक्येप्वने कांतयोत) गम्यस्प्ति विशेषद्यप ! 
स्पान्निपातो5र्थ योंगित्वात्तव केवलि नामपि ॥ 
यह स्यात्‌ एक अव्यय है। ओर अव्यय शब्द वाक्यों के 
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भीतर प्रयोग करने से अनेक स्वसाव चाले पदार्थ का प्रकाश करता 
है। सायं ही किसी एक सुख्य स्वभाव की विशेषता भी करता है 
उसका अर्थ यही घटता है कि अनेक स्वभांओं का होना बताते हुये 
भी एक को झुर््य करता है; अन्य को गौण करता है हे भगवान्‌ ! 
आपका यंद् मन है। ऐसा ही सर्च केवली और श्रत केवलियों का 
भी मतं है। 

जैसे खड़ग को सोने चांदी पीतंल तांबे के म्यान में रखे जाने 
सें सुबर्ण की चांदी की पीतल की तांवेकी खड़ग कहने फा व्यवहार 
है; कयींकि को ( स्‍्यॉन ) प्रगंट दीखतां है। ऐसा कहने व सुनते 
पंर कोई भी बुद्धिमान ऐसा नहीं सान बेठेगा कि खड़ंग सुबर्ण 
चांदी पीतल हांवे की है वंह यही संमंमेया कि खड़ग तो एक ही 
प्रंकोर की सेव म्योनों में है स्थोर्नों के संयोग से ये नांम व्यवहार 
में चलाने के लिये कहें जाते है | बेसे ही संसोरी जीव कर्म संयोग 
से अनंतानंत पय्यौयों में पलटा करते हैं। अनंतानंत शेरीर घारण 
किये हैं, तथा जहां तक कर्म का सम्बन्ध है वहां तक ये शरीर 
धारण करेगा तब जेसा शरीर होता है वैसा नाम भी व्यवहार 
कियाजाता है परन्तु इनसर्व अर्तानंत्त पर्यायों में नीव जीवरूप 
ही है; एकरूप ही है। स्वभाव का नाश नहीं हुआ केवल इसपर 
परदा या पिकार होगया है । 

एवमय कर्म छसेमाविरसमाहि तो 5पिग्रक्तहव । 

प्रति भाति वात्दीशानां प्रति भासः सखलु भव बीजन ॥ 

सार यह है। कि यह जीव निश्चय से कर्मो के द्वारा होने 

है वाली अवस्थाओं को मूत्र में नहीं रखता है ती भो अज्ञानियों के 
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ऐसा ही मलकता है कि यह जीव ऐसा ही है। यद्दी अज्ञान 
संसार का दीज है; जो कोई मेले पानी को पानी का स्वभाव मान 
लेगा; वह कभी भी निर्मली डाल कर पानी को साफ नहीं करेगा, 
उसे शुद्ध पानी का स्वाद नहीं आवेगा कर्मो के संयोग वशसे नाना 
प्रकार जीव की अशुद्ध अवस्थाओं क्यो जीव की ही स्वभावीन 
पर्याय मानना ही मिथ्यात्व है। ये अवस्थाय अकेले शुद्ध जीवकी 
नहीं हैं। जीव स्वभाव से शुद्ध गुण पयायो का धारी हैं. ऐसा 
मानना ही सम्यक्त्व है। यडी मुक्ति का वीज हैं, इस प्रकार जीघ 
त्‌ हमेशा व्यवह्र नय को हेय मानकर शुद्ध निश्चय नय हन्दू 
भाव से रद्टित एकत्व शुद्ध आत्मस्थरुप का भेद रहित भावना से 
भाया छुओ भगवान ने शुद्धात्म स्वरुप को आपकी भावना 
अनादि कर्म संतापको मिटाने का प्रयत्न करो यहीं जिनेन्द्र भगवान 

द्वारा कश हुआ सार को ग्रहण कर आत्मतत्व का विचार करो यही 
आत्मतत्व है । 
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अपने को आपही भावने से आत्म सिद्धि होती है 
एन' तत्‌ परमात्मन नेनेयलानु शक्तियिं व्यक्तियि | 
केन्न॑ भव्यते4द मागदि्रिदेवगिन्नदप्परिलर्गं 
तन्न' तानरिदन्यदिं तोलगिं तन्नो छ निल्वनुष्ठानम्ु । 
जिछन्न॑ं कारण मककुमें दरिपद निर्वाण लक्ष्मीपती !॥४॥! 
अर्थ--मोक्ञलक्ष्मी के अधिपति दे सिद्ध परमात्मन | 
आत्म सुखकी या मोक्ष सुख की इच्छा करने वाले भव्य ज्ञानी " 
जीव आप ओर भपनी शक्ति ओर शक्ति को प्रगट करने से अपने 
की ओर उस परमात्मा को स्मरण करने से विशेष रूप से उस 
आसन्न भठ्य को आपके गुणों की प्राप्ति नहीं होगी। अपने आप 
ही भावना करने से आत्म सिद्धि होती है| इसलिये अपने 
स्वरूप को आप ही जानकर पर वस्तुओं के ममत्व को छोड़कर 
अपने स्वरूप में आपदी रत होने का आचरण ही उसका थिन्‍्ह 
समभकर जो ज्ञानी भव्य जीव उसमें रत होकर रमण करता है। 
. ओर उसी को अपने परम रसायन पान करने योग्य है। ऐसे 
जानता है। वही आत्म ध्यानी आत्म ध्यान करने योग्य है तथा 
वही कारण है। ऐसे आपने संसारी जीवों को समझाया है ॥१॥ 


विवेचन--मोंक्ष की इच्छा करने वाले सँसारी जीवको चाहिये 

' कि पहिले अपने आत्म सुखके लिये व्यवहार खम्यक्त्वकी आचरण 
करना जरुरी है। सच्चे देव गुरु. शाख्र इस पर श्रद्धा रखना पूजा 
भक्ति चारों प्रकार दान देना और अरहंत भगवाब की पूजा करता 
उनको ध्यान करना यह सभी व्यवडार धर्म है। ओर पुण्य के 

' लिये कारण है| पुनः संसारकी इद्धिके लिये कारण है. इंद्र देदेन्द्र 
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चक्रवरत्यांदि पद को देने वाली होते पर भी यह्‌ व्यूबद्वार्‌ धर्म 
संसार इंद्धि के कारण है । ओर इन्द्रिय सुख को बढ़ाने वाले हैं.। 
बार बार जन्म मरण को प्राप्त करने वाले बिना मोक्ष को देने वाले 
नहीं हैं । मात्र पुण्य को देनेवाले हैं। इसमें आत्म सिद्धि नहीं है। 
आत्म साधन की साधना है.! क्योकि पुस्यानु बंध पुरय राग 
ओर ममत्व को बढ़ानेवाले हैं, लोभ वासना को उत्पन्न करने वांला 
है। जितना जितना लोभ बढ़ता जावेगा उतनी परिप्रह की लालसा 
बढ़ती जांती है | इसलिये संभी परिमरद जीवात्मा के लिये चारों 
गति में म्रमण करने के लिये निर्मित करण हैं । कह! भी हैं-- 

निर्मत्त॑ परम तत्व॑ निर्मत्व पर सुखत | 

निर्मम॒त्व॑ं परम बीज सोक्षस्यकथित बुध ॥ 

जिंसने सर्व पदार्था से ममता छोड़ दी है। इन्द्र धरणंद्र चक्रव्ी 

आदि के भोग जिसे आकुलता कारण त्यागने योग्य हैं बाद 
महात्मा, एक अपने आत्मा में व उसकी मुक्ति में ही प्रेमी हो. 
जाता है अतएव वह स्व ममत्व से रहित्‌ होकर परमात्म नत्व 
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का मले प्रकार अनुभव कर सकता हं। इस. स्वात्मासमर 
अतीर्द्रिय उत्तम सुख को भोगता ह.। ये ही.मोक्त का सच्चा ,उपाय 
हैं.) जब जगतकी चंचल वस्तुओंते बगाग्य होगा तवददी निजात्मिक 
आनन्द का प्रेस दोगा। सुख्रका कारया एक तिममत्त भाव ही. है;। 
निर्माही जीव ही मोक्ष को प्राप्त कर सकता 
आत्मध्यानकी,परेणा-- ४ 

तम्मा अभ्रव्सअसया सुतुयांराय दोस बामो. हो 

मायड शिव अप्पर्ण .जइ इच्छ सासपेसुक्ख॥ 
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इसलिये यदि अविनाशी व अतींद्रिय सुख को चाहते हो वो 
राग हैं प सोह को छोड़कर सदा अभ्यास पूर्वक अपने ही आत्मा 
को ध्यावो.। 
भावार्थ---इस काल में भले प्रकार धर्म ध्यान हो सकता है । 
ऐसा निश्चय करके हर एक श्रद्धावान गृहस्थ या साधु को नर 
या नारी को उचित है कि अपने ही आत्मा के भीतर पिराग्मान 
जो सश्चा आत्मिक अव्विनाशी सुख है। उसका स्वाद लेने का 
उत्साह करे परम धरमानुरागी होकर अपने ही शुद्धात्मा को ओर 
उपयोग को स्थिर करने का या स्वानुभव करने का अभ्यास करें । 
आत्माध्यान की प्राप्ति के-लिये ज्ञान व वैराग्य की जरूरत है। 
आत्मा.व आत्माका सथ्या भेद विज्ञान होंना यह सभ्यक ज्ञान ऐसा 
होना चाहिये.कि में आत्म द्रव्य हूँ-:सबसे भिन्न एकाकी हूँ अपने 
ज्ञानानन्द श्रादि गुणों का . अखंड पिन्ड हूँ। द्रन्य संग्रह में 
कहा हैं. | 
.. मा मुज्मई मा रजइ इठ् शिद्ठ अत्येसु.। 
'धिर मिच्छुइ.जह चिंत विवित माणप्य सिद्धीए ॥ 


हे भाई यदि तू नाना प्रकार ध्यान की सिद्धि के लिये मन को 
स्थिर करना चाहता है; तो इष्ट व अनिष्ट पदाथों में मोह मत कर 
राग मत कर तथा द्वे प सत कर सर्व विश्व को समभाव से देखकर 
संमभावी हो-- 


राय;दिया- विभाता वहिरंतर उह वियप्प मुत्त शा; ) 
एयरगमणो माय हि. शिरंजण शियय अप्पाण ॥ 


( दे० ) 

ध्याता को उचित है कि निम्वय नयकी दृष्टितरे सर्व आत्माओं 
को समान शुद्ध देख करके रांगद्ट प मोहादि भाव को छोड़े तथा 
निर्विकल्प होने के लिये बाहरी पुत्र मित्र देश म्राम शिष्य) मन्दिर 
तीर्थ, आदि के विचारों के भोतर अनेक ज्ञान के मतिंश्र तः आदि 
भेदों को अथवा आत्म ग़ुर्णो के चितवन को छोड़ो । निश्चय नयके 
बल से शअमभेद एक अखंड आत्मा को अपने उपयोग के सामने 
लावो | मन को उसी निज स्परुपमें ही छोड़ दो ! अर्थात्‌ मन को 
एकाम करलो, इस तरह कमोदि मक्षके अँजनन से रहित निज आत्म 
रूपी देव का ध्यान करो | 

ध्यान स्थिरता को कहते हैं। अपने आत्मा में स्थिरता पाने 
के लिये आत्मा के अशुद्ध निश्चय स्वरूप की भावना उपकारी है । 
भावना करते करते मन जब यकायक स्थिर हो जावे तव ध्यान का 
ध्यान या अनुभव पंदा हो जाता है। यह स्थान उत्तमोत्तम 
संहनन वाले की अन्तर सुहत से अधिक नहीं रह सकता है। तब 
हम द्वीव संहनन चाले को यदि वहुत अल्प समय रहे तो कुछ | 
अलास नहीं मानना चाहिये। भावना बहुत देरतक रहती है। ध्यान 
वीच २ में कुछ समय तक रह सकता है, आत्मानिरंजन है । 

शुद्ध निश्चय नयकी अपेक्षा अपने दी आत्मा को ध्यान में . 
विचारता है जो मूल द्रव्य अपने स्वभाव को लक्ष में ल्ेवे उस ही 
के निश्चय नय कहते हैं । उसकी अपेक्षा से यह आत्मा पूर्ण सिद्ध 
है । पूर्ण मल रहित है ( शरीर रद्दित है। रागादि भावों से र्दित 
है परम शुद्ध चेतन्य स्वरूप है। निरंजन है। कोई प्रकार के जन 
या मल आत्मा में नहीं हैं. न इसमें क्र.घ मान माया लोभ कपाय 


( ३१ ) 
है, न कोई हास्यादि नो कपाय हैं, यह सब मोहनी कर्म के उदय 
का अनुराग है, रस है। कलुषपना है, जीव के स्वभाव में इनका 
पता नहीं लगता है माया मिथ्या निदान ये तीन शल्य या काँटे 
भी सोहनीय कम विपाक के मेल हैं | आत्मा के निज मूल रवभाव 
में इसका कोई स्थान नहीं है। 
कृष्ण) नील, कापोत) तीन अशुभ व पीत पद्म शुक्ल तीन 
शुभ लेश्याएं भी आत्मा के स्वभाव में नहीं हैं, ये भावों के रह्ः के 
दृष्टान्त हैं, मन वचन काय के छिलने से योग का परिणमन होता 
है और वह योग जब कषायों के रह्षः में अधिक या कम रह्गः होता 
है तब उत्ते लेश्या कहते हैं । ऐसी कषाय से शअनुरंजित लेश्या 
शुक्तम सांपराय द॒शर्वे गुण स्थान तक है कषाय के राग से न रघ्गी 
इुई केवल योग पब्ती रूप शुक्ल लेश्या ११-१२-१३ गुण स्थान 
में है, जिसे कारण कर्म वर्गणा आत्मा के साथ मिले उसे लेश्या 
कहते हैं । कमो का आख्व ने वरहव गुणस्थान तक होता है । जब 
जब तीत्र कषाय का उदय होता है तब मन वचन काय की प्रवृत्ति 
हानि कारक होती है । उस समय के भाव को 
अशुभ लेश्या कइते हैं, अशुभ तम कृष्ण है अशुभतर नील है। 
है। अशुभ कम होते हैं जब कषाय मंद द्ोता है तव लेश्या कम 
होती दें । शुभ पीत है| शुभतर पदृम हैं| शुभतम शुक्ल 
है, जन्म भी आत्मा में नहीं है। शरीर स्थूल ओदारिक वेक्रियक 
शरीरके वियोग को मरण कहते हैं। आत्मा स्वभावमें कोई खंड या 
भेद नहीं हैं आत्मा के ठुकड़े नहीं हो सकते न आत्मा के भीतर 


(/ दे२. )) 


ज्ञान दर्शन वीय॑ सुखादि गुणों के भेद हैं, वह अन॑न्त गुण पर्यायों 
का अखंड खंड है न आत्मा के भीतर खंड ज्ञान के मेद्‌ हैं मति 
श्र,ति अवधि मनः पर्यय खंड व कमवर्ति ज्ञान है आत्मा अखंड 
अक्रन स्ज्ञान का समूठ हें । 
आत्मा के भीतर शरीर छः प्रसिद्ध संस्थान नहीं है, समचतु- 
रन न्यप्रोधपरि मंडल, स्त्राती, कुठनक। वाम॑न। स्फटिक; ये छह 
संस्थान शरीर होते हैं । न आत्मा के कोई मार्गणाए हैं, संसारी 
जीवों के भीतर कर्मों के उदय की अपेक्षा को लेकर विंशेष जो 
अवस्थायं होती हैं उनको मार्गणा कहते हैं, यह अवस्थायें 'चौदृद 
प्रकार को .हैं । 
(१) गति ४--नरक, तिय॑च) मनुष्य) देव 
(२) इन्द्रिय पांच एक इन्द्रिय, दो इन्द्रिय, दीन इन्द्रियं, 
( स्पर्शना ) ( रसना ) ( घ्ाण ) 
चारंइन्द्रिय पांचइन्द्रिय 
( चक्त) (श्रोत्र ) 
( ३.) काय ६ प्रथ्वीकाय, जलकाय) - अग्निकाय) वायुकाय। 
वनस्पत्ीकाय) प्रसकाय 
(४ ) योग ९५ सत्य मतयोग; असत्य सनयोग। मिश्र सन 
योगे। अंतुभयमनयोग ४७ सत्यवचनयोग, असत्यवचनयोग/ 
हे उर्मयवंचनंयोग) अनुमंयबचनयोंग, ४ काय्रयोग ७ ओदारिककाय 
ओदोरिक मिर्श, वेक्रियक कार्य, वेक्रियकँ मिश्र; आद्वारक्क काय। 
अद्वारक मिश्र, कार्माणंकाय, ये सात कार्ययीय । 
(५) वेद तीन ख्रीवेद। पुरुपवेद) नपूंसकवेद 


( रेरे ) 


(६) कपाथ पच्चीस अनंतानुवंधी, क्रोध मान साया लोभ) 
प्रत्यास्यान फ्रोधमान मायालोभ, अपग्रत्याख्यान क्रोधभान माया- 
छोभ; संज्वलन क्रोध मान माया लोस, नो कषाय। हास्य, रति; 
अरति, शोक, भय) जुग॒ुप्ता। स्रीवेद, पुरुषवेद, तपंसक वेद) 

(७ ) ज्ञान आठ छुमति; कुश्न ती, छुअच्घी, सुमती, सुश्न ती। 
सुअच्घी, मन पर्ययज्ञान केवल ज्ञान) 

( ८5) संयम सात-असंयम) संयमासंथम) सामायक, छेदोप- 
स्थापना परिहार, विशुद्धी, रूक््म, सम्पराय, यथाख्यात । 

( ६ ) दर्शन ४ चच्चु। अचच्त अवधि, केवल दुर्शन। 

( १० ) लेश्या, छद्द कृष्ण) नील; कापोत, पीत पद्म शुक्ल। 

(११ ) भव्य २; भव्यत्व) अभव्यत्व, 

( १२ ) सम्यक्त्वय ६, मिथ्यात्व सम्यवत्व सासादन, मिस, 
'डपशम्क वेदक, ज्ञायिक, 

(१३ ) संज्ञी दो सेनी, असेनी, 

( १४ ) आहारक २ आहारक, अनाहारक, 

आठ प्रकार के ज्ञानावरणादि कर्मो के संयोग बश ये चौदह 
मार्गणाए हैं 

आत्मा के सहज स्वभाव में इस दोनों का कोई काम नहीं है, 
वहां तो अखंड एक ज्ञायक भाव है; आत्मा के स्वभाव में कोई 
गुणस्थान भी नहीं है। अशुद्धता को घटाते हुये क्रम कऋम से 
शुद्धता को प्राप्त होते इये मोत्त महल के ऊपर चढ़ने के लिये जो 
श्रेणियां पद्‌ हैं उनको गुणशस्थान कहते हैं। मोहनीय कर्म तथा 
योगों की अपेक्षा से इनके नाम पड़े हैं कहा भी है-- 


( ३४ ) 


धर्णाद्या वा रागमोहादयों व भिन्न भावः सर्व एवास्य पूंसः ! 
तेनेबांत स्तद्तः पश्यतेडमिनोह्ष्यः स्थासिष्ट मेक परं स्थाय || 
भादार्थ-इस आत्मा के स्थभाव से वर्णादि शुगष्धानादि 
रागमोहादि से सब भावरे भिन्न हैं । इस कारण यदि निश्चय से 
आहस्सा के भीतर देखा जावे तो उनमें से किसी का भी पता न्‌ 
चलेगा एक उस्कृष्ट शुद्ध स्वरूप ही दिखलाई पड़ेगा, इस तरह, में 
सिद्ध के समान परम शुद्ध निरंजन देव हैं; में केवल निराला एक 
आत्मा हैँ, मेरे में सर्व ही प्रकार अभाव है । ऐसा स्याद्ाद नय से 
जानकर केवल अपने शुद्ध स्वभाव दी ध्यान या अनुभव अभ्यास 
करना योग्य है। ये ही भावना आत्मध्यान के लिये कारण है 
इस प्रकार भगवान्‌ ने कहा है कि है भव्य ज्ञानी जीवात्मा ] इस 
प्रकार तुभी अगर भावना करेगा येही आत्मध्यान का निशान है। 
ऐसे भावना भावकर अखन्‍्डे निजात्म सुख की प्राति कर मोक्ष 
लक्ष्मी की अधिपती बने।--- 


भगवान ने अपने को आपही झुरु है, ऐसा कहा 
परन्तु भक्त को आपही गुरू है । 
सुरु्ता पे दोढ मेनो तत्वरुचि तन्नि श्चायकत्वंतदा । 
चरणं नेटटने तन्रच्चीनमद्रेंदं मिश्चयापे क्षेयिं॥ 
- शुरु वकके बगेबंद ताने तनंयी युक्तिय युक्तियु । 
त्कर चिंत्तवुगे पे द नीने गुरुष निर्वाण लक्ष्मीपती [॥६॥ 
अर्थ--भो निर्दण मोक्ष लक्ष्मी के अशिपनी अस्हंत देव ! 
जो गुरुओं ने सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र का जो मार्ग भव्य जीवों के 
लिये बताया है, वे सभी विचार पूर्तक अपने अन्दर देग्वा जाय तो 
वतस अपने अन्दर ही है अन्यत्र नहीं है, इसलिये अपन को आप 
गुर हैं; अपने को अन्य कोई गुरु नहीं है इस प्रकार अपने भव्य 
जीवों को फरमाया है परन्तु हे दयानिथे | जिन परमात्मन्‌ हमको 
अन्य कोई नहीं ॥ ६ ॥ 
विवेचनः-परस्परा से भव्य जीव के लिये गुरुआं ने जो 
शन सस्यकज्ञान सम्यक्चारित्र का उपदेश दिया गया 
यह सभी चोज अपने पास ही है, अन्यत्र नहीं है 
जीव शरीरादि अजीब मिला हुआ हैं, यह प्रत्यक्ष सिद्ध है। 
तव मात्र अपना जीव तत्व अरहण करने योग्य है ओर अजीव तत्व 
व्यागने योग्य है। त्यागने योग्य ऋजीव के ग्रहण का कारण बनाने 
को आश्रव व उसी को ग्रहण वन्ध बनाने को संदर ओर निर्जरा 
तत्व बतलाया हैं| त्यागने योग्य अजीव के विल्नद्ुुल छूट जाने को 
मोक्ष तत्व कहा गया है । 
जसे नोकापर पानी भर जावे तो बह जल में डुचने 
तब पानी को दूर करने की अवश्यक्षता पड़ती है। 


५ 


( १६ ) 


जानता है किसछेद से पानी अंदर भरा हैं । वह उस छेद को शीक्र 
ही बन्द करता है। अनन्तर भरे हुये पानी को दूर करता हैं तब 
नौका सीधी ऋपने नियत स्थान को पहुँच जाती है | इसी प्रकार 
जीव अजीब के साथ में जब तक है तवतक संसार सझुद्र में डूब 
रहा है । अजीव को दूर करने की आव्श्यकता है| अजीब के आने 
का कारण आश्रव है | ठहरनेको वन्ध कहते हैं। आने के कारण को 
रोकने को संबर व संग्रह प्राप्त अजीब के हटाने को निर्जरा कहतेहं, 
जब अजीब विलकूल भिन्न हो जाता है तव यह जीव मुक्त होकर 
सिद्ध ज्षेत्रमें ऊर्ष्यगममन कर स्वभावसे चलाजाताहै यह मोज्ञतत्व है । 

दूसरा दृष्टांत-रोगी के भी व्रिचार आसकता है । रोगी रोगसे 
मुक्त होना चाहता है । वह रोग के होनेके कारण को व रोग बढ़ाने 
को सममता है । रोग नया न वष्ठे इसलिये रोगकें कारणोंसे वचता 
है । प्राप्त रोगके मिटाने को ओपधि खाता है तक एक दिन रोग से 
मुक्त होकर स्वास्थ लाभ कर लेता है। संसारिक रोग को मिटाने 
का उपाय इन साततत्वों के ज्ञान से होता है | इस प्रकौर परम्परा 
गुरुओं ने जीव अजीव के भेद बताते हुये, अन्त में इन्हीं सात 
तत्वों में मुख्य एक जीव तत्व को महणकर छुहों को त्यागना ओर 
केवल एक जीघतत्व आत्म स्वरूप का ध्यान करना यही सम्यग्द- 
शंन ज्ञान चारित्र का लक्षण बताया है। 

परन्तु हे भगवान ! भव्य जीच के लिये आपने यह बताया है। 
कि जीवतत्व--अजीचब से भिन्न जीवतत्व का स्वरूप विचारा जाबे 
तां यह विलडुल श॒द्ध है । सिद्ध परमात्म स्वरूप अपने शुद्ध पूर्ण 
ज्ञान दर्शन वीय॑ सुख आदि गुणों का धारी है वर्णादि रहित अम्छ- “ 


( रे७ ) 


निक्र है। लोकाकाश प्रमाण असंख्यात प्रदेशी हैं | यह जीत्र 
अनेक साधारण ओर असाधारण गुण ओर स्वभाओं, का अखंड 
पिंड हैं । यही इसका द्रव्य स्वभाव है। यद असंख्यात प्रदेश 
रखता हैं यही इसका क्षेत्र स्वभाव है । यह सदा परिगामन शील 
हैं। समय समय पर अपने गुणों में स्वमाविक परणमनशील 
करना है । यही इसका काल म्वभाव है इस जीव में जीवत्व ज्ञान 
दर्शन सुख दीर्यादि स्वभाव है। यही इसका भाव स्वभाव 
है | यद अपना जीव अपने ही द्रव्य क्षेत्र काल भादकी अपेक्षा 
आस्तिरूप उसी समय इस जीव में अन्य अनन्त जीचों का अनंत 
पुद्गलों का असंख्यात कालाणुओं का ध्यास्तिकाय का आकाश व 
द्रव्य, क्षेत्र काल भाव नहीं है। इसलिये उनकी अपेक्षा नास्ति रूप 
। में केवल जीव हूँ परवस्तु नहीं हूँ । अपने में अपना तत्व है । 

उसी में सर्व परका असत्वर है ऐसा सेद विज्ञान पूर्दक ज्ञान होनेही 
से अपने जीव जीवयर्व का ज्ञान होगा | 

इसलिये हे जीव तू ऐसे जान कि यह सभी अपने अन्दर ही 
होने के कारण आप ट८ी सानने वाले होने के कारण आप ही अपने 
को गुर है अन्य कोई नयों ऐसे तू जान | 

ओर भी जो द्रव्य के अन्दर गुण है वे भी अपने अंदर ही है । 

(१) आस्तित्व--अपनी सत्ताकों सदा रखना | द्रव्य न कभी 
जन्मा है. न कसी नाश होगा | अनादि अनन्त है। 

(२ ) बस्तुत्व--प्रयोजन्न भूतपना । कोई द्रव्य निरथक नहीं है 
। (३) प्रव्यत्व--सदा परिणमन करते रूना। यही यह स्व- 
» भाव दुब्य में न हो तो उसके द्वारा कोई कार्य नहीं । 


क़ 


/ज[# 
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(४ ) प्रमेयत्य-किसी के द्वारा जान जाना । यदि 
जानने वाले न हो तो उस द्रव्य का होना प्रगट नहीं होना 
सकता है। 

(५ ) अगुरू लघुत्व--एक ऐसा गुण जिसके कारण पारिणमन 
करते हये भी द्रव्य अपने स्वभाव कम था अधिक नहीं कर सकता 
है । जिसने गुण या स्वभाव जिस द्रव्य में होंगे व सदा बने रहंगे। 
उनमें न एक गुण बढ़ेगा न कोर गुण कम होगा | 

(६) प्रदेशत्व-्षेत्र पना हर एक द्रव्य का कोई आकार 
अवश्य होगा। मूर्तिफ अमृर्तिक द्रव्य का अमूर्तिक आकार होगा | 
ये छः सामान्य गुण जीबादि छह्ों द्रव्यों में पाए जाते हैं जीवतत्व 
के भीतर विशेष गुण जोच में ही पाए जाते हैं। वे मुख्य होते 
वे मुख्यक्ञान, दर्शन) सुख, बीये। चेतनत्व, हैं | पुदूगल की अपेक्षा 
, जीव में अम्रर्तत्व भी विशेष गुण है । सर्व मानने योग्य एक साथ 
जान रहे वह ज्ञान है । 

इस प्रकार ये सभी गुण अपने भीनर ही है अन्य ये नहीं हैं । 
यह वात भव्य जीवों को आपने सममक्ाकर कद्ा कि हे भव्य जीव 
अपने को आप ही गुरु से अन्य आपको कोई गुरु नहीं है परन्तु 
है दया निधान ! इस मोज्ञ मार्ग या शुद्धात्मा की अनुभव कराकर 
स्वयं आपही गुरु हैं इस वात को समभाने के कारण से भगदन्त 
हमको आप हीं गुरु हैं। कहा भी हैं किः-- 

गुरुर्जनपिसा तल्वज्ञान गर्भसंस्कृतः । 
तथा तयाबती गज्सों भव्यात्मा धर्म जन्मना ॥ 


( ३६ ) 


शुरू पिता है। तत्वज्ञाच सुसंस्क्रत गर्भ है। ओर उसमें धर्म रूपी 
जन्म से थह सम्यात्मा अवतार ग्रहण किया है। 

जब गुरुके उपदेश से मिथ्यांत्व तथा अनादि कालका अविद्या 
छूट जाता हैं जब छूट जाता तब गुरु चरणोंमें रहकर उपदेश श्रहण 
करता है ओर उनके द्वारा मोक्ष माग या निजात्म स्वरूप की प्राप्ति 
ज्ण में कर लेता है, ओर संसार रूपी वन्धन से छूटकारा पाकर 
अखंड सुख को देने वांले ऐसे स्थान पाकर बेठ जाता है। इसलिये 
निर्वाण लक्ष्मी पती सिद्ध १रमात्मन्‌ भव्यात्सा संसारी जीव को 


हक 


आपही गुरु है। 


( ४० ) 


जीवात्मा को जीवात्मा ही शरण है, 
अन्य कोई नहीं । 
पिरिदप्पोंद्‌ बनातंराव्दोछगिंविन्ञा गिविदिद 
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दुरदंती मवदोत् स्वकर्म वशदिं विर्दिद जीवन ॥ 

पररेत्त्नेरेवन्न रापोणदु तन्न' ताने सोत्साहना 

दरदिंदेचदो डेंबुदू निजमतं निर्वाण लक्ष्मीपती ! | ७ ॥ 

अर्थ--निर्वाण लक्ष्मीपति हे अरहंत भगद्ान | यह भयानक 

ऐसे एक जंगल के बीच में कोई भी सहायक या अत्यंत निकृष्ट 
घनघोर जंगल में उठ न पाये ऐसी स्थान में पड़ा हुआ हाथी के 
समान अपने कर्म वश होकर संसार रूपी जड्जल में मूमण करने 
वाले इस जीवको उद्धार करन वाले अन्य कोई भी सहायता देने 
वाले नहीं हैं | यही कहने का आपका तात्पय है, क्योंकि जैते 

महान खाई में पड़ा हुआ हाथी को अन्य कोई उस स्थान में 
जाकर उठाना असम्भव है ओर आपही अपने शक्ति के वल्न के 
द्वारा उठना पड़ता है। उसी तरह यह आत्मा महा घनघोर भयंकर 
ऐस। संसार रूपी खाई में पड़ने के कारण इनको अन्य कोई 
सहायता पहुँचा नहीं सकता, इसलिये यह पआत्मा अपने बल के 
द्वारा अयत्त के साथ अपने को आपही उद्धार कर सकता है अन्य 
कोई नहीं है । इस प्रकार अपने जीवात्मा को समझाया 
हैं ॥७॥ 

विवेचन--भगवान्‌ का यह उपदेश है कि हे जीव ! तू आनादि 


( ४१ ) 


कालते ऐसे सघन जंगल के वीच महान गड्हे में पड़ा हुआ हाथी 
को निकाल देने में सहायता नहीं पहुँचा सकता है, अगर अपने ही 
वत्न फे द्वारा निकल कर ऊपर आने की कोशिस करेगा तो ऊगरर 
आ सकता है, नहीं तो निकालने में सहायता फभी नहीं मिल 
सकती है । इसी प्रकार अनादि फाज्न से जीव तू मोहांध रूपी 
सघन जंगलके घीच गडड़े में पढ़ाहै कोई भी उसमें आकर सहारा न 
पहुँचाने वाले ऐसे स्थान में पड़ा हुआ है। इसलिये ऐसे महान 
संसार रूपी मोहांधकार में आप पढ़े हुए हैं, उसमें आपको 
सहायता पहुँचाने वाले अन्य कोई नहों हैं। अगर आप ही अपने 
बल के द्वारा उद्यम किया जाय तो आप इस महान संसार रूपी 
मोहांधकार कूप से निकल जा सकते हैं । इसलिये दे जीव तू 
शीघ्र द्वी उद्यम करके इस संसार रुपी सघन जंगतज्ञ से निकल 
कर अपने स्थान को पथ, जाभो | क्‍योंकि आप दूसरे के भरोसे 
रहेंगे तो फोई आपको सद्दायता पहुँचाने वाले नहीं हैं । फिर भी 
अंतमें आपको ही उच्यम करना पड़ेगा यद्द जानकर दूसरे कुद्धंब 
इत्यादि परिवार वालों की झाशा मत करो। कहद्दा भी दे किः-- 


शरणम शरणां वो बंधवों बंधसूलं । 
पविस्परिचित दारा द्वार मापद पृह्यणाम ॥ 
विपरि शत पुत्र शत्नवः सर्वे सेतत्‌ | 
त्यजह मजत धर्म निर्मल शर्म्म कामाः ॥| 


भाव यह है कि जिसे हम शरण सममते हैं बे अशरण हैं 
पे रक्षा नहीं कर सकते, जो वंधु जन हैं वे बंध के कारण हैं । 


( ४३ ) 


चिरकाल से जानने में आई स्त्री अपत्ति रूपी घरों का द्वार है 
ओर पुत्र हैं सो शत्रु हैं अच्छी तरह ब्रिचार करो | तव इन सभी 
को छोड़ो ओर सच्चे सुख की यदि वांछा हैं तो निर्मल धर्म की 
अराधना करो | 

अज्ञान की चिर्काल वासना ने यह अज्ञानी शरीर को थिर 
मान लेता है। स्त्री प्रादि को अपना परम प्रिय मान लेता है। 
बस उसके मोह में मुल्ा हुआ अपने ऊपर क्या २ कष्ट श्राने वाले 
हैं उनको नहीं विचारता। कम से कम मरण तो आने वाला ही है। 
पर उसका झुछ भी चिन्तवन नहीं करता । 

पर की विपता देखना अपनी देखे नाहि। 
जलता पशु जा बन >पे, जड़ तरुत्र ठड्राहिं ॥ 

ध्मव शिष्य किर प्रश्न करता है कि--भ-वन्‌ ! इसका क्या 
कारण है जो निकट आई भी, आपत्तियों को यह मनुष्य नहीं 
देखता है ? गुरु कहते हैं कि हे बत्स ! धन आदि पदार्थों अतिशय 
ग्रद्धता होने से आने जाने वाल्ली आपत्ति को धनी लोग नहीं देखते 
हैं। जसे किः-- 

आए्बद्धि क्षयोत्कप हेतु कालस्य निर्गय | 

चांछतां धनिनायिष्ट जीवितात्सुतरां छन | 

इस श्लोक में आचायो ने धनवानों में घन की जो भारी 

गुरुता दिखलाई है। क्योंकि घनवान को धन की ज्यादा ग्रृद्धता 
रहती है; वह है वहुत दुरी चीज़ है। एक समय की वात यह है कि 
एक नगर में एक धनिक्र सहाजन रहता था। लोग उनको हमेशा 
महाजन के नाम से पुकारा रुरते थे। उन्हीं के घर में एक नोकर 


( छरऐे ) 


रहता था | उसके मन में यह साव हुआ कि में भी महाजन वनने . 
की कोशिस करूँ । ऐसे मन में विचार कर एक दिन उन्हीं अपने . 
मालिक महाजन से पूछा कि मालिक में भी महाजन बनना 
चाहता हूँ की ये तव रूहाजन ने कहा ठीक है । तव नौकर ने कहा 
कि मेरे पास धन नहीं है कहाँ से लाऊँ! आपही दीजियेगा में 
आपके यहाँ चार पाँच साल नौकर करू गा। तव सहाजन ने कहा 
ठीक है। तब नौकर ने महाजन के यहाँ चार पाँच साल नोकरी 
किया ओर बाद में ६छ रूपया जुड़ा करके कहने लग्त कि अब 
मुमभको मद्दाजन बनना है| अब इस रुपया से खेली खरीद ल॑। 
तव उन्होंने किसी सेठ सहूकार से पूछने लगा कि मेरे को सो 
वीघा जमीय खरीदना है ओर मेरे पास पाँच छ* हजार रुपया है| 
कहिये कि सेठ साहब यहाँ इनने रुपया में खेती मिलिगी ? तब 
सभी सूठ लोगों ने कहा कि यह मिलना बहुत मुश्किल है अगर 


आप मारवाड़ प्रात में च्ले जादो व्हाँ जितना चाहिये उत्ततना मिल 
जायगा | तब उन्होंन मारवाड़ प्रान्त में जाकर किसी एक रईस 


के पास जाकर डिकर किया कि मुझको पाँच हजार में खेती खरी- 
दना है कहा कि पाँच जार में क्रितने विधा खेती आयेगी तब तक 
श्रीमान्‌ ने कहा कि पाँच हजारमें जितना तुम सवेरे से शास दक 
चलोगे । उतनी खेती मिल जायगी। यह.वात सुनकर नोकर मन 
में खुश होकर दूसरे दिन अभी दिन निकलने में कुछ कुछ वाकी 
था जल्दी उठकर एकदम भागता शुरुवात किया। सागते-भागते 
उनको खाने पने की भी याद नहीं रही बिचारा शाम तक दोड़ता 
ही रहा | अनन्तर दिन डुबने में कुछ बावी था तब सोचने लगा 


( ४४ ) 


कि अगर मैं इस समय धीरे-धीरे दोड़ंगा। तो जमीन कम पड़ेगी 
इसलिये इससे भी ज्यादा दोढ़ना चाध्यि ऐसा सममकर दोड़ते 
लगा । रुपया अपने कमर में बैंधा तो था। .विचारा दिन भर भूखे 
रहने के कारण थक गया था | ओर बड़ा व्याकूल के मारे दोड़न में 
कमजोर हुआ ओर ध्यादा थककर दोड़ते इये ठोकर खाकर जमीन 
पर गिर पड़ा | जहाँ गिर पड़ा वहाँ ही उनका प्राण पक्षी उड़गयों 
ओर जो उन्होंने पाँच हजार की थैलीं अपने कमर में बंधा हुआ 
था बहींका वहीं रह | सार यह है कि रुष्णाके मारे जव दोढा ओर 
थककर गिर पड़ा तब उन्होंने सवेरे से शाम तक दौड़ कर कितना 
जमीन खरीदा श्रथौत्‌ जिन्दगी भर कमाई करके श्रायु के अवसान 
में साहे सीन हाथ की जमीन खरीदा | 

यह मनुष्य धन के पीछे स्व इस पर का कल्याण करने का 
ख्याज्त म रख कर अपने को अशरण अ्रथोत्‌ जो अपने को अन्त 
समय में सथा इद॒ परलोक में सहायता देने याले ख्री-पुत्र-कुट्ुम्व- 
महत्-मकान-सम्पति-दास-दासी इत्यादि के लिये रात दिन धन 
कमाने के लिये दोड़ते हुये भी ध्यन्त में यह समी साथ-स देकर 
सभी अलग होते हैं । इसलिये यह सभी र्वी, पुत्र) कुट्ठम्बर संपति 
यहां के थद्दां पड़े रहने के कारण ये सभी अपने को अशरण हैं । 
शरण नहीं हैं। इसलिये हे जीव ] तू कपने कल्याण की इच्छा 
रखने वाले तथा अपने सुख की कामना करने दाले दूसरे कोई भी 
नहीं हैं । चाप अपने को आपही सहायक है। इसलिशे आप अपने 
को उद्धार करने के लिये आपही अपने वल के द्वारा प्रयत्न करने 
की कोशिस करो | कहा मी है क्ि-- 
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रे जीव ! त्व॑ं विमुच॑ क्षण रुचि चपला निद्रियार्थोपभोंगा। 
ने मिदु ख न नीतः किसिह भववने5त्यंत रोदो हतात्मन ॥ 
तृष्णा चित्त न तेभ्यो विस्मति विमतेष््यांपि पापात्मकरेश्यः । 
संसारांत्य दुःखात्कथर्माष न रद्दा सुम्ध ! मुक्ति प्रयाते ॥ 
हे दुबु द्वि मूल जीव | तू इन च्णभर चमकने वाले विज्ली 
के समान चंचल इन्द्रियों के योग पदार्थों को त्याग दे। क्‍योंकि 
संसार भर में कोनसा अति भयानक दुःख है। तुमे इनके संग में 
नहीं मिला, हे निवुद्धि यदि आज भी इन तू पापी भोंगों से 
अपने चित में तृष्णा को नहीं हटाता है। तो हे मूढ़ | किंस तरह 
अत्यन्त दुःख मय संसार से झुक्ति करेगा ? इस तरः यह खूब 
ध्यान में जमा लेना चाहिए कि घनादि पश्म्रिदह ओर विषय भोगों 
के संग से यद्यपि देह का उपकार है व दानादि करने से कुछ पुण्य 
बंध है तथापि आत्मा का हर तरह अहित दी होता है? आत्मा का 
हित सप ध्यान वेराग्य से है जिनसे शरीर का हित नहीं होता ? 
ऐसा जान शरीर के मोह में पड़कर धनादि की वांछा नहीं करनी 
चाहिए तथा जीव का उपकार जो धर्म है उसी में प्रीति रखना 
चादिए ! और उसी का उद्यम करना चाहिए। तब आपका उद्धार 
आप ही कर लेगा अन्य सडायता देने वाले आप को और कोई 


नहीं हैं-- 
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[0 2] $ 
झात्मज्ञान शून्य मिथ्या त्तपस्वी इससंसार 
से मुक्ति नहीं पाता है । 

ई संसारमुमात्मविश्रमदिमात्मविज्ञानदि । 
दी संसारदोब्पू दागददरिंदात्म प्रवोधेतरा ॥ 
भ्यासवाह्य तपः अ्रपंचमनेनिच्च॑ माइतिदु सम॑ । 
ती संसारदे पिंगरेंद्रिपिद निर्वाण लक्ष्मीपती !॥८॥ 
हे मोक्ष कषत्मी के अधिपति सिद्ध भगवान्‌ ? यह जीव अपने 
विभूम था मिथ्यात्व से संसार की इद्धि करता है। ओर आत्मपरि 
ज्ञान से संसार से निद्त्ति ( मोक्ष ) भी प्राप्त होता है। और जो 
जीच मिथ्यांत्व में ही हमेशा रत होकर मिथ्या तपत्त्या इत्यादि को 
करने वाले कभी भी इस संसार से मोक्ष को प्राप्त नहीं हो सकते 
हैं ऐत्ते आपने इस जीवात्मा को सममाया ॥८॥ 
विवेचन--यहाँ पर भगवान ने अज्ञानी जीवों को समम्काया है 
कि जेसे कोई तीत्र नशे में होता है तो वह अपने स्वरूप को और का 
आर मानता है अपनी माता को स्ली और स्ली को माता मानने 
लगता है| मद्य के निर्वित से ज्ञात विपरीत हो जाता है। उसी 
तरह संसारी आत्मा के अनादि काल से ही मोइनीय कर्मों का 
सम्बन्ध दो रहा है। जिसमें अनादि से ही इसका ज्ञान विपरीढ़ 
हो रहा है इसी विपरीत बुद्धि के कारण यह अऋज्ञानी जीव शरीर 
आदि पदाथों के स्वरूप को ठीक टीक नहीं मानता है। जो इंद्विय 
भोग तृप्ति को नहीं करते तथा वियोग होने पर दुःख होते व चाह 
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की दाह को बढ़ाकर आकुलिंद कर देते हैं उन्ही को सुखदाई मान 
रहा है। ओर जो अतीन्द्रिय सुख स्वाधीन अपने ही पास है 
उसकी उते कुछ भी खबर नहीं है | इसमें जो दोष उसके तीत्र 
मित्थात्व के तीमश्र उदय है। कहा भी हे किक्‍-- 
अविद्या संज्ञितस्त॒स्मा स्संस्कारो जायते दृढ़ ! 
येन लोकॉ5डरमेवस्व॑ पुनत्यभि मन्‍्यते ॥ 
भाव यद है कि अज्ञान मई अभ्याससे ऐसा दृढ़ श्रद्धान होता 
जाता है कि जिससे यह जन वार वार अपने शरीर को दी आप 
रूप मानकर नठ जाता है ओर खुद ही रागी हं पी मोदी होते 
हुए अनेक पर पदार्थ को अपने मानकर इकट्ठा करता है | स्त्री पुत्र 
मित्र कुर्टंबादि के ममस्वभाव करता है । उनके विपरीत अनेक पापों 
को उपार्जन करता हुआ संसार की बइद्धि करते हुये जन्म मरण को 
“प्राप्त होते हुए चारों गतियों में मूमते हुये अनेक ढुःखों को सहता 
है। ओर वे ही स्वपर तत्व के ज्ञान के द्वारा संसार से निद्वत्ति हो 
कर मोक्त भी प्राप्त कर लेता है ! कहा भी है कि:-- 
एवं सगय॑ तच्च॑ अण्णं तह परगय पुणो भणियं | 
सगय॑ णिय॑ अप्पाण इयर पंचावि परमेट्टी ॥ 

: स्वपरतत्व+--स्वपर तत्व का विचार--सात तत्वों के भीतर 
जीव तत्वसार है इस जीव तत्व में जो संसार में भमण के कारण 
मिथ्यात्व कर्म से मल्षिन आत्माएँ हैं । उनको ध्यान में न लेकर 
जो मोक्ष माग पर आरूढ़ शुद्ध चारित्र वान आत्माए हैं। उनको 
यहाँ पर तत्व कहा गया है | तथा अपने ही शुद्ध आत्मा को स्वत्तत्व 
कहागया है | जिस तत्व के अलुभव से मोक्षमार्ग की सिद्धि हो ऐसा 
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तत्व निज शुद्धात्मा है | जब शुद्धात्मा का ध्यान; ज्ञान तथा 
अनुभव किया करता है। तब स्वानुभव उत्पन्न होता है। इसलिये 
दीतरांगता होती है। जो अग्नि के समान करा को जलाती है 
ओर आत्मा को पवित्र करती है। जिसके द्वारा साधक्र भव्य जीव 
अपने भावों को धर्म भावनामें स्थिर रखनेका अभ्यास करे व अपने 
ही शुद्धात्मा की ओर पईंच जावे । ऐसे परतत्व पांच परमेष्ठी हैं। 
जगत में परमइष्ट व परम पद में रहने बाले पांच उत्कृष्ट पद हैं । 
जिसको स्व ही इन्द्र धरयोंद्र, चक्रवनी आदि नमस्कार करते हैं । 
शास्त्र में सो इन्द्र की गिनती इस प्रकार है। 
भावनालय चालीसा व्यन्तर देवान >ति वत्तीसा । 
कप्पायर चौव्बीसा चंदो नरो सुरो तिरित्े ॥ 
भवनवासी देवों के चालीस, व्यंतर देवों के चत्तीस ज्योतिपी 
देवों के दो खूर्य व चन्द्र, कल्पचासी देवों के चोबीस, मानवो में 
चक्रवपी, पशुझमोंमें अष्टापद ये सो इन्द्र इन्हीं पाँच परमेध्टियों को 
बमस्कार करते हैं | इनमें अरहन्त, सिद्ध परमात्मा हैं। झ्माचार्य 
उपाध्याय) साधु अन्तरात्ना है या परमात्मा है। जो चार घातियाँ 
करो को शुक्त्तध्यान के द्वारा नाश करके पूजने योग्य दो जाते हैं। 
उनको झरहन्त कहते हैं । इन कर्मों के क्षय से नो खब्धियां या 
शक्तियाँ प्रकाशमान हो जाती हैं । ज्ञानावरण के नाश से अनन्त 
ज्ञान, दर्शनावरण फे नाश से अनंत दशन। मोहनीय कर्म के नाश 
से क्ञायिक अम्यग्दर्शय और क्ञायिक चारित्र। अन्तराय कर्म के 
नाशसे अनन्तदान। अनन्त लाभ अनंत भोग, अनंत उपयोग) भोर 
अनन्त बीय । आयु नाम गोत्र; वेदनीय चार अघातिया कमों के 
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उदय से जो अभी शरीर में है, उचको अरहर्त कहते हैं | इनमें जो 
तीथंकर पदधारी महान पुण्यात्मा हैं उनके पुण्योद्य की विशेषता 
से इन्द्रादि देव समवशरण की रचना करके उनके महात्म्य का 
प्रकाश करते हैं । वे विशेषर्प से विहार करके धर्म तीर्थ का प्रचार 
करते हैं । 


जो तीर्थक्षर नहीं होते हैं । सामान्य पुरुष केवलज्ञानी 
अरहन्त होते हैं उनकी गन्धकुटी रची जाती है। सर्व ही अरहंत 
परमोदारिक शरीर धारी होते हैं । शरीर का परिवर्तन क्षीण मोह 
चारहवे गुण स्थान में हो जाता है धातु उपधातु पककर कपूर के 
समान शुद्ध हो -जाता है। शरीर बहुत'ही हलका हो जाता है। 
जैसे रयादि पापाण रसायन द्वारा भस्म रुपमें बदल जाते हैं बेसे 
ही शुक्ल ध्यान की अग्नि से अस्थि माँसादि सव शुद्ध पकच 
रसरूप हो जे हैं | ऐसे शरीर के लिये अन्न व दूध आदि पदाथों 
के खाने की आवश्यकता नहीं रहती है । अरहन्त, भगवान फे मोह 
के नाश होने से में निर्वल हूँ ऐसी न तो ग्लानि होती है न भोजन 
करने की इच्छा होती है। 


वेदनीय कर्म का उदय मोहनीय कर्म की सद्दायता से सुख 
च ढुःख का भाव पढ़ा रहता है | मोहके कज्ञयते क्ञ था की वेदनाका 
कृष्ट नहीं होता है न क्ष था मिदने से तृप्ति का सुख होता है अरहंत 
का आत्मा वीतराग व अनन्त ज्ञानी होने से निरन्तर स्वस्वरूप में 
सग्न रहकर स्वात्मानन्द का निरन्तर भोग करता है, आर हमेशा 
सुत्री होकर मोक्ष लक्ष्मी सुख का अनुभव वहीं संसार में चारों 
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गतियों में भूमण करने बाला जीव चिस्काल तक सुख . 
सागर में मग्न रहकर अन्योन्य मोक्षलक्ष्मी के द्वारा उत्पन्न रति 
सुख का 'आस्वाद करते हुये स्थिर रहवा है। 
इसके विपरीत निजासन्नान ते शून्य अज्ञान अविद्या मिथ्यात्व 
के उदय के निमत्त से अनेक मिथ्या नपश्चर्या करने वाले जो जीव 
कभी भी संसार परिभुम से मुक्त नहीं होते हें वे हमेशा संसार 
में भमण करते रहते है । ४ हें 
शिष्य प्रश्न करता है किः--हे मगवन्‌ ! यह मोक्ष में तो खुली 
रहता हो है परन्तु यदि संसार में भी सुखी रहे तो क्या दोष है ! 
तब संसार को दुष्ट व त्याज्य क्‍यों कहना चाहिये ? और सर्वजीच 
सुख की ही तृप्ति की इच्छा करते हैं | वह जब संसार में भी मिले 
दो क्‍यों सन्‍त्र पुरुष इस संसार को छोड़ने का यत्न करते हैं ? 
भगवान्‌ उच देते हैं:-- 
व्रिपद्भवपदावर्ते पद के वाति वाह्यते । 
यावत्तावदुभवंत्यन्याः प्रयुरा बिपदः पुरः ॥ 
संसार रूपी पग से चलाए जाने दाले घटिका यन्त्र में अर्थात्‌ 
ऐसे संसारमें जो घटिका यन्त्रके समान वाएवार हिर फिरके चक्कर 
रूप घूमता है जब तक इस जीव के द्वारा सहज अकस्मात्‌ आई 
हुई शारीरिक मानसिक आपत्तियों के मध्य में एक कोई विपत्ति 
घटि यन्त्र में पर से चलाए जाने व्रालो लकड़ी के 
समान अति क्रमण की जाती है हटाई जातो है। इतने ही में 
दूसरी वहुत सी आपत्तियां इस जीव के सामने आा जाती हैं। 
इस लिये इस संसार में सुख नहीं हैं सुखाभास है। इसलिये हे. 
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शिष्य | यह जानो कि संसार में बिस्तर एक न एक विपत्ति 
रहती है जो एक मात्र दुःख को ही देने वाली है; इसलिये इस 
संसार का. अर्थात्‌ प॑च परिवर्तत रूप भूमण का अवश्य नाश कर 
डालना चाहिये | 


( ए२ ) 
जात्म ज्ञान सहित ज्ञानी जीव क्षणमात्र भी 
आतमन्ञान में रत होने से शीघ्र ही मोक्ष 
को पाता है। 


भववारासि योव्दात् वरात्म विश्वुखर्धाह्म क्रियाविव्हलर्‌ | 
स॒विशेषात्म विवेकरप्पवर्गछ' स्वात्मस्थरबन्लादोड ॥' 
तबरु मग्नरे. नेट्टनिसुवरदं दुष्कर्मकांड्ममा । 
दविरदूरस्व॑ंगतकर्क को दरिपदे निवाण लक्ष्मीपती ! ॥६॥ 


अर्थः--है निवाण मोक्षलक्ष्मी के अधिपति अरहंत भगवान्‌ ? 
आत्तज्ञान से रहित यह अज्ञानी जीवात्मा वाह्म क्रिया में मग्न 
होकर इस संसार रूपी समुद्र में हमेशा दुश्ख या कष्ट 
भोगता रहता है | परन्तु इसके विपरीत  आत्मपरि 
श्ानी विवेकी जीवात्म। आत्मध्यान को नहीं करने पर 
भी इस संसार समुद्र में सटकते हुए दुःखी होंगा क्‍या ? नहीं | 
ऐसे जीव क्षण मात्र में भी एकाग्रता से प्रमाद रहित होकर अपमे 
आत्मध्यान में लीन होते हैं । इस प्रकार आपने समझाया ॥६॥ 

विवेचन+--आत्मज्ञान से रहित यह अज्ञानी जीव वाह्म क्रिया 
में हमेशा मग्न रहता है ओर इस संसार समुद्र में हमेशा भूमण 
करते हुए अनन्त ढुध्खों को उठाता है। ओर आत्मज्ञानी सम्यग्दटटि 
जीव संसार समुद्र में भूमण करते हुए भी दुःख उठायेगा ? नहीं 
क्योंकि क्षणमात्र प्रमाद रहित होकर आत्मध्यानमें ज्ञीन होता है ! 


( परे ) 

तो अनन्त सुल्च का अनुभव कर लेता है तथा सुख्री होता हैं ऐसा 
5पेब कभी दुश्खी होगा | नहीं कहा भी है कि।-- 

जीवकतं परिणाम निमित्तमात्र प्रपंच' पुरन्ये। 

स्वयमेव परिणामंतेडन्र पुदुगलाः कम भावेन ॥ 

परिणममानस्य  चिदश्रिदात्मकैः स्वय मपि स्वंर्केर्भावेः । 

' भवति हि निमित्तसात्रं पोद्गलिकं कर्म तस्यांपि ॥ 

यहाँ पर भगवान ने यह त्रतलाया है कि जवतक यह अज्ञानी 
जीवात्मा.कर्मो के उदय के आधीन होकर वर्तत किया करता है। 
तवतक यह निरंतर कर्मा का संचय करता है। क्‍यों कि अज्ञानी 
आत्मा की चाहना कम के प्ररंच जाल में ही रहता है| उद्ते 
अपने जीवन की खबर नहीं होती है। वह -पुदूगल के आधी नहोता 
हुआ.पर समय रूप वहिरात्मा रहता है इसलिये संसार की चाह 
के कारण संसार"्के कारण कमा को वांधा करता है। प्रयोजन यह 
है कि कर्म अपनी संतान को बढ़ाते रहते हैं जैसे कोई अज्ञानी 
मनुष्य मद्य को पोकर ढुःख उठाता है तब भी मद्य को जब्॒तक 
हित्तकारी समझता है तब तक मद्य को वार बार पीता इुआ मसद्य 
की संतान को वऱांता है । रागी मिथ्या जीव की भी यही दर्शा!। 
है | मोह मद्य को पिये हुये वह निरंतर मोद के बशीभूत हो करों 
का अधिक संचय करके मोह को कारणी भूत देहादि प 
को बार बार प्राप्त करंता है। अज्ञानी जीव में मोह कर्म की वलव ता 
होती है। उसके भीतर जीव का पुरुषार्थ विज्नह्ञल दूत रंद्य है। इस 
लिये बलवान सोह अपने बल को बढ़ाता है। आचार्य कहते हैं किः- 


( फ४ ) 


परोप कृति मुत्सज्य स्वोपकार परो भव । 
:  डपकुर्वन्परस्याज्ञो दृश्य मानस्थ लोकवत्‌ ॥ 


हे अज्ञानी जीव | तु तत्व ज्ञान से शुन्य होता इन दिखाने 
वाले या इन्द्रियों से अनुभव में आने वाले अपने आत्मा के स्वभाव ' 
से सर्वथा ऐप देह आदि पदाथो का उपकार कर रहा है सो अब 
तू लौकिक जन की तरह जेसे कोई आदमी पर को पररुप न 
मानता अर्थात्त उसे अपना सगा भूल से मानता हुआ उसके साथ 
भलाई करता रहता है। परन्तु जब वह ठीक ठीक बात जान लेता 
है तव उसके उपकार को छोड़कर अपने हीं द्वित-में लग जाता है। 
उस तरह पर जो कर्म वन्ध था शरीरादि जिनके साथ तू अज्ञान 
वश उपकार कर रहा है उस उपकार को यथार्थ ज्ञान के अभ्यास 
स्रे त्थाग कर अपने आत्मा के उपकार में तप्तर हो | 

भगवान कहते हैं कि ? पुदूगल को अपने मानकर भारी धोखा 
अनादि काल से इस जीवन में खाया है। अपने, हित की तरफ 
अनेक उपदेश सुनने पर भी ध्यान नहीं दिया। किन्तु जो अपने 
अहित कारी ये उसही के मोह में पढ़कर उनके उपकार में रत हो 
कर अपना अपकार किया अब ज्ञान नेत्र के विचार से अपनी भूल 
मिटाकर यथार्थ भांग का अनुशरण करना चाहिए | 
अब शिष्य प्रश्न करता है किः-- 

हे भगवन्‌। किस उपाय से आत्म ओर पर का सेद विशेष 
फरके जाना जाता है तथां जान करके ज्ञान को किस. फल की प्राप्ति 
होगी ! 


( ४४ ) 


गुरुपदेशादभ्यासात्सवितेः स्वपरांतर । 
जानाति यः स॒ जानाति मोक्ष सौख्यं घिरन्तरम ॥ । 
भगवान कहते हैं, कि जो फोई गुरु के उपदेश से। 

भावना के अभ्यास व स्वातु भाव से आप पर के भेद को जानता 
है वह महात्मा निरन्तर सोक्ष सुख को अनुभव करता है। 

जैसे किसीके पास दियासलाई अपनेजेव में रखांहो ती उनको 
अपने घर में वदुत दिन के कूड़े कचरे को जलाने में देरी नहीं है। 
परन्तु जिनके पास दियासलाई का साधन नहीं है उनके लिये 
मात्र उस कचरे को जलाना मुश्किल पड़ता है। उसी तरइ जिस 
भव्य ज्ञानी के पास स्वपर ज्ञान का साधन मौजूद है उनके लिये 
कोई चिन्ता नहीं है। संसार रूपी कचरे में रहने पर भी ज्ञान रूपी 
दियासलाई के द्वारा कर्म रूपी कचरे को क्षण मात्र में नष्ट कर 
आत्मज्ञान की सिद्धि प्राप्त कर लेता है। परन्तु अज्ञानी मोही 
जीव संसार में रहकर हमेशा दुःख ही भोगता है क्योंकि ज्ञान 
हीन होने के कारण तथा स्व पर के पहचान के विना ब्रत तप पूजा 
दान इत्यादि करने पर भी आत्मानुभव की सिद्धि विना उनके समी 
क्रिया व्यर्थ ही होती है। ओर फिर भी दीर्घ संसारी होकर अनंत 
काल तक छुःख ही दुःख भोगता है सुख नहीं । इसलिये 
. संसारी जीव आत्म ज्ञान से शून्य होने ले आत्म सुख प्राप्त नहीं ' 
कर सकता ओर ज्ञानी संसार में रहते हुए भी क्षण मात्र में 
आत्म सुख की प्राप्ति कर सकता है। 


*>- ३6 ६०+« 


६ ४६. ) 


सम्पवदर्शन, सम्यक्ज्ञान, सम्यक्चारित्र इन तीनों 
के एकता बिना मोक्ष की पूणता नहीं हो 
* सकती है। 


समय ज्ञनदे सिद्धियागददरोछ श्रद्धान मिह्लांदोठा | - 
समय:ज्ञानभ्ु मल्लिन बुगेयु मुठागिदोंड शुद्धसं ॥ 
य॑ ममिन्नादोडमेतुं मागददरिं रल्नत्रय॑ 'सिद्धियुं । 
समनिवकु पुनिगेदु' नीं वेससिदे निर्वाण लक्ष्मी पती !॥॥१० 
अर्थ-हे निर्वाण मोक्षलक््मी के अधिपति अरहंत भगवान ! 
अपने आत्माके श्रद्धान कैविना मोक्ष की प्राप्ति नहींहो सकतीहे इस 
जिये आत्मा के ऊपर झात्मा का परिज्ञान चादिए, यह दोनों होने 
पर भी आत्म ध्यान की सिद्धि निश्चय चारित्रके विना रत्नत्रय की 
पृत्ति नहीं हो सकती | इसलिये यह तीनों निमश्चय सम्यकदर्शन 
ज्ञान, चारित्र, अवश्य चाहिये ऐसा आपने भव्य जीवात्मा को 
समझाया है ॥१०॥ 
विवेचनः--आत्मा के ऊपर श्रद्धा ओर ज्ञान होने पर भी 
चारित्र बिन्ता र्नत्रय की पूर्ति नहीं हो सकता है। क्योंकि इन 
तीनों को अगर अलग अलग मानेगे तो गधे के सिग के समान 
असम्भव होगा । क्‍यों कि अगर ऐसे मानोंगे तो पदार्थ नित्य 
ठहरेगा। जेसा अग्नि और उष्णुता अलग २ होनेपर भी द्वव्यार्थके 
“ अपेक्षा से एक है अग्नि ओर उष्णता का परस्पर भेद मानने से 
अगर उष्णताको अलग किया जाय तो अग्नि या उष्णाता दोनों 


( ४७ ) 


का अभाव हो जाने से असंभव दोष आवेगा । इसलिये अग्नि ओर 
उच्णता का पर्यायार्थिक नय से अलग ओर द्वव्यार्थिक सय की 
अपेक्षा से एक ही है। इसी प्रकार जीव का स्वभाव ज्ञान दर्शन 
चारित्र लक्षणों से एक है ओर पर्याय अपेक्षा से तीन प्रकार है | 
जब तीनों मिल्ञकर पूर्ण होंगे तव रत्नत्नय की पूर्ति हो सकती है 
कहा भी हैः े0 

न संवधा नित्य झुदेत्य पेति नच क्रिया कारकमत्रयुक्तम्‌ । 

नेद्रा सतो जन्म सतों न नाशो दीपस्‍्तमः पुदुूगल भावतो5स्ति | 

सर्व प्रकार से वस्तु नित्य दी है एक रूप हो रहने वाली है । 
ऐसा एकान्त मांन लेने से न उसमें कोई अवस्था प्रगट हो सकती 
ओर न किसी अव्स्था का नाश हो सकता है। यदि थोग। साख्य व. 
मीमांसकों के अनुसार तत्व को सर्वथा नित्य ही माना जावे अथात्‌ 
जैसे वस्तु द्रव्य की अपेन्ञा नित्य है देसा ही वह पर्यायकी अपेक्ता 
भी नित्य कल्पना की जावे तब उत्पत्तिव चिनाश सम्भव नहीं है । 
आगे की अवस्था का रंदीकार व पिछली अवस्था का नाश हो नहीं 
सकता । यदि बस्तुमें क्रिया व कारक होंगे तो उत्पाद व्यय स्वभाव 

दना ध चाहिए परन्तु यहाँ सर्वथा नित्य मानने से न तो गमन 

आदि क्रिया हो सकंती है न कोई कर्ता कर्म करण आदि कारक 
हो सकते हैं । जो जैसा है बह गेसा ही रहेगा जो गसन करता 
होगा चह गमन ही करता रहेगा जो ठहरा होगा वह ठहूरां ही 
रहेगा । उसने यह काम किया। यह करेगा यह कोई कारक नहीं 
'चनेगा | जेसा सर्वथा नित्य मानने में उत्पत्ति व विनाश नहीं. 
वनता है वैसा ही सर्वथा असित्य या क्षणिक मानने से मी नहीं 


( ५४८ ) ह 


धन सकता क्‍यों कि जो वस्तु आकाश के फूल के . समान है ही 
नहीं उसका जन्म हो नहीं सकता श्र जो पदार्थ है उसका 
-सर्वथा नाश नहीं हो सकता। यदि कोई .कहे कि दीपक जल रहा 
है उसको बुझा दिया जाय नो प्रकाश का सर्वथा नाश हो ही गया 
उसको समाधान करते हैं कि प्रकाश अन्धकोर रूप एुदुगल रूप से 
रइता हैं | प्रकाश ओर अन्धकार दोनों पुदूगल की पर्याय हैं! 
प्रकाश की अवस्था में जो पुदुगल द्रव्य था वह्दी अन्धकार के रूप 
में हो जाता है । मात्र पर्याय पल्नट री है, पुदूगल का नाशनहों है । 
इस श्लोक में यह भाव मलकाया है कि सत्‌ पदार्थ का न 
सर्वथा नाश होता है न असन्‌ पदार्थ की डत्पत्ति होती है | यह 
सिद्धान्य अखण्ड है | तथापि जगत में उत्पत्ति व विनाश तो देखने 
में आता है । एक दूध ले दही बना तव दही की उत्पत्ति हुई दूध 
का नाश डुआ | एक सुदर्ण के कुस्डल को तोड़कर कड़ा बना | 
तब छुर्डल विनाश करके ब.ड़ा बना । ऐसे कम के होने में मात्र अब- 
स्था या पर्याय पलटी है| स द्रव्य में अवस्थाय हुयीं वह धुव या 
नित्य है | गोरस में दूध व दही की अवस्थायें पलटीं गोरस दोनों 
में है । सुदर्या में कुरडल व कड़े की अचस्धा पत्नटी सुवर्णा दोनों 
में कायम है । इसले यद सिद्ध है कि कोई वस्तु सर्वथा न नित्य 
है न अनित्य है वस्तु द्रव्य की ध्पेक्ता नित्य है दही पर्याय की. 
अपेक्षा अनित्य है। यदि सर्वथा नित्य माना जाबेगा तो कोई भी 
कोई काम न कर सकेगा | तव जगव में कोई भी काम न होगा। 
सच एक से ही रहेंगे जो चलता है वह चलते ही रहेगा कभी ठहरैगा 
नहीं | जो ठटह॒रा है बह कभी चले द्वी नहीं। जो सोता है वह 


६ पृ& ) 


सता ही रहेगा ; जागता है बढ जागता ही रहेमा।न रुई का 
सूत बनेगा न सून को कपड़ा ही घुना जायगा न कपड़े से कोट 
च्रलेंगा इसी तरह यदि सर्वथा वस्तु को अनिस्य माना जायगा तो 
नाश के पीछे कुछ भी रहना न चात्ियि सो ऐसा देखते में नहीं 
आता | यदिं कपड़े को जलाया जाबे तो राख की उत्पत्ति हो जादी 
है। यदि सकाल को हठोड़ा जाये तो लकड़ी ईंट आदि रूप में प्रयट 
हो जाते हैं| यदि प्रकाश को नाश किया जाय तो अन्धकार रूप 
में हो जाता हैं। सवंधा उत्पत्ति व सन्धा नाश तो किसी का होता 
ही नदीं। जो पदार्थ होगा उसी में उत्पत्ति अव्य्था मात्र की होगी 
ओर जब किसी अवस्था की उत्पत्ति होगी नव पहली अवस्था का 
नाश अवश्य होगा उत्पन्न होना भी अवस्था का ही है नाश होना 
भी अवस्था का ही है। जिसमें ये दोनों बाए होती हैं। वह द्रव्य 
बना रहता है। सर्वथा वस्तु नित्य है ७ सर्वथा क्षणिक है दोनों ही 
वात सिद्ध नहीं हो सकती दस्तु नित्य अनित्य उभय रूप है। 
अनेकान्त सिद्धान्त, हे सुमनिनाथ !जोी आप का है वही 
होता है सामान्य द्रव्य कभी उपजता नहीं, सदा बना रहना है | 
इस कारण तत्व नित्य है। उसमें विशेषपना या प्योय पता होता 
है इससे रहित अनित्य भी है। ऐसा ही स्वामी ने आप्र सीमांसा 
में भी बताया है।-- 
यदि सत्‌ सर्वथा कार्य एुन्नोत्पत महँति । 
परिणाम प्रक्‍॑लप्तिश्व नित्यस्थेकान्त वाधघिनी ॥ 
यद सत्सर्वथा कार्य तन्‍्माजनि खप्ष्पवत्‌ । 
नोंपांदान नियामोअ्मूस्साउ5थ्वासः कायजन्मनि ॥ 


(६ ६० ) 
न सामान्यात्म नोदेति नव्येति उ्यक्तमन्वयात्त्‌ । 
व्येत्युदेति विशेषात्तो सहेकत्रों दया दिसत्‌ ॥. 


यदि सर्वथा सत्‌ रूप या नित्य रूप माना जावे तो जते 
पुरुष व आत्मा कीं उत्पत्ति नदीं होती है बेते किसी घटपटर आदि 
कार्य की भी उत्पत्ति न बने । नित्य पक्ष का एकान्त मनन से 
अचस्था की पलटने की व्यवस्था बन ही नहीं सकती ओर यदि 
सवंथा वस्तु असत्‌ मानी जाये अर्थात्‌ क्षणक भी सो नाश हो 
गई ऐसा मान जावे तो भी कोई कार्य नहीं होगा। जेते आकाश 
में से फूल नहीं होते वेसे घटपट आदि' काम न बनेंगे न यह 
नियम ही रहेगा कि उपादान कारण के समान कार्य होता है। 
अर्थात्‌ जेसी मिट्टी होगी बेसे उसके वर्तन बनेगे | सुत्र्ण जेसा 
होगा बेसा कड़ा वनेगा ओर जब वस्तु क्षणिक वन जायगी तत्र 
जइ निश्चय भी नहीं वन सकेगा कि इससे अम्ुुक कार्य हो सकेंगा 
जब यह निश्चय ही न होगा कि गेहूँ से गोरी बन सकेगी तो कोन 
गेहूँ को खरीदेगा इसलिये वस्तु न तो सर्वथा नित्य है न सर्वथा 
चुणिक या असत्‌ है| वस्तु नित्य अनित्य रूप है। सामान द्रव्य 
रूप से कोई बस्तु न उपजती है न विनशती है क्योंकि द्रव्य संदा 
बना रहता है, वह अपनी अनन्त पर्यायों में टिका रहता है। 
विशेष पर्याय रूप से ही द्रव्य में उत्पाद व्यय होता है। 'इसलिये 
यह सिद्ध है कि जो सत्‌ द्रव्यहै वह एकद्दी काल उत्पाद व्यय तथा 
श्रोग्य स्वरूप है। पिछली पर्याय का नाश वत्तंमान पर्याय-का जन्म 
सदा ही द्रव्य में छोता रहता है। तथापि द्रव्य बना रहता है। 


( ६१ ) 


यहो वस्तु का सच्चा रबरूप हैं। शुद्ध द्वव्यों में सदश व स्वाभा- 
बिक पर्याय होती हैं अशुद्ध द्वव्यों में विसदश व औपाधिक पयौय 
होती हैं। द्रव्य पर्याय विना नहीं। पर्याय द्रव्य विना नहीं हो 
सकती है यही पस्तु स्वभाव है ! 

उसी प्रकार आत्मा सें दर्शन ज्ञान चारित्र के बिना मोक्ष की 
सिद्धि नहीं हो सकती है तीनों को एक जब माना जावे तब ही 
मोक्ष की सिद्धि हो सकती है अन्यथा | नहीं, यही भगवान का 
सत है 


( दर ). 
० शा आर 
संकल्प विकल्प रहित होकर अपने आत्मा 
का अनुभव करना यहाँ सच्चा सुख 
का अनुभव है । 
अरि वाग ठनयमेन्नरिंद्रिदु नाना वस्थेयिं बस्तुवं | - 
नेरे तद पमनितु्टेंद तरिसंद व्यग्रनाहुतमं ॥ 
तोरेदे ज्ञानयपक्ष प्रातततिय॑ स्वस्थ विकरुपच्युतं । 
पेरुगूं निन्नन्मतालुभूतियनदं निर्वाण लक्ष्मीपतती ! ॥११॥ 
अर्थ-हे मोक्ष लक्ष्मी पति के अधिपति सिद्ध भगवान | जो 
भव्यजीव सभी नयकों जानकर ओर अनेक पर्यायों से मिला इुआ 
पदार्था को भिन्न भिन्न रूप से उसके स्वरूप को अच्छी उरह से-वे 
इस प्रकार है ऐवे जानकर उसमें संशय नद्दीं करना झुचि या श्रद्धा 
रखना यह ठीक है । बादमें उस अनेक नय पक्ष को छोड़कर अपने 
आत्म में लीन होना तथा संकल्प विकल्प से रहित होकर आपका 
अनुभव रूपी अस्त को रुचि पूर्मक्त ओस्थादन करना यही 
'सच्चा सुख का अनुभव या मार्ग है जो इसे अनुभवता है वह हमेशा 
के लिये सुखी द्ोता है ॥११॥ * 
पघिवेचन+--मोक्ष मार्ग की इच्छा करने वाले के लिये यह सात 
तत्व वतलाया हैः--( १) जीव ( २) अजीव ( ३ ) आखब (४ ) 


बन्ध (५ ) सम्बर (६) निर्जता और ( ७) मोक्ष | इसी तत्व 
में पाप ओर पुएंय मिलने से नो तत्व भी हो जाते हैं। जीव शरीर 


निकट) 


हट] 


ख्न्रि 


( ६३ ) 


आदि अजीव से पिला हुआ है यह प्रत्यक्ष सिद्ध है तब मात्र 


अपना जीव प्रहण करने योग्य है और अजीव तत्व त्यागने योग्य 


है व्यागने योग्य अजीव तत्व को ग्रहण करने के कारण को बताना 
आश्रय कहते हैं उसी का बन्ध बताना वन्ध तत्व कहा है अजीव 
तत्व के त्यागने योग्य दूर करने के कारण को बताना ही सम्बर 
और निर्जरा नत्त्र है। स्यागने योग्य अजीब के त्रिलकुल छूट जाने 
के कारण को बतलाना मोक्ष तत्व है । 


-( १) जीब तत्व-चेतना लक्षण जीव है। संसारावस्था में 
शुद्ध है । 
(२) अजीवतत्व--जीवको विकार का कारण पुदुगल) धर्मा- 


स्तिकाय) अधर्मा स्तिकाय, झाकाश ओर काल में पाँच चेतना रहित 


अंजीव द्रव्य इस जगत में हैं । 

(३ ) आखस्रवतत्व--कर्मो के आने के कारण को व कभो के 
आने को आखब कहते हैं। 

(४) बन्धतत्व--कर्मो के आत्मा के साथ वन्धने के कारण 
को व कर्मों के वन्‍्ध को बन्ध कहते हैं । ह 

(५ ) सम्बर तत्व--कर्मो के आने के रोकने के कारण को 
न कर्मों के रुक जाने को सम्बर कहते हैं । 

(६) सिर्जरा तत्व--कर्मो के भड़ने के कारण को व कर्मों 
के भाड़ने को जरा कहते-हैं । 

(७ ) मोद्यतत्व--सर्व कमो से छूट जाने के कारण को व 
कर्मों से प्रथक होने को मोक्ष कहते हैं । 


( ६४ ) 


यह विश्व जीव ओर अजीव का अर्थात्‌ छः द्॒व्यों का जीव, 
पुद्गल। धर्म अधर्म, आकाश काल) इनका समुदाय है। पुदगलों 
में सूद्म जाति की पुदुगल कर्म वर्गगा हैं था कर्म रकंघ हैं । उन्हीं 
के संयोगते आत्पा अशुद्ध होता हैं । आखब व वन्ध तत्व अशुद्ध ता 
के कारण को वताते हैं, सम्ब्र अशुद्धता के रोकने काव निर्जंश 
अशुद्धता के दूर होने का उपाय बताते हैं, मोक्ष वन्ध रहित व शुद्ध 
अवस्था बनाता है | ये सात तत्व बढ़े उपयोगी हैं। इनको ठीक २ 
जाने बिना आत्मा के कर्म की वीमारी मिट नहीं सकती है। इन्हीं 
का सच्चा श्रद्धान व्यवहार सम्यक्दर्शन हैं। इन्हीं के मनन से 
निश्चय सम्यक्दर्शन होता है। इसजिये ये निश्चय सम्यक्त के होने 
में बादरी निमित्त कारण है। अन्तरहइ्ा निमित्त कारण अनन्तानु- 
वन्‍्धी चार कपाय ओर मिथ्यात्व कर्म, का उपशम होना या 
दवना है । 

ऊपर के जो सात तत्व नो पदार्थ है यह सत्र जीवात्मा को 
जब तक निश्चय नय का पहचान नहीं तब तक व्यवहार धर्म का 
अचलम्बन करना इस जीव को, डचित है। परन्तु इस जीब के 
लिये व्यवहार क्रिया किये बिना मोक्ष का साधन नहीं हो 
सकता है । कहा भी है कि+-- 


है 
४. 
न्ः 


अथः->दान पूजा पञच परमेष्टी चन्दनादिरूप परम्पराय मुक्ति 
कारणां श्रावक्र धर्म कथपत्ति-- 


दाणुण दिण्णुड मुणखित्ररहंग विपुज्विड जिए णाहु। 


च्ड 


पन्‍्चण वंदिय परमगुरु क्रिमुं होसइसिबलाह ॥ 


( एप ) 


पआर्ध८-दान पूजा तथा पंचपरमेष्ठी की वंदना करना जो श्रावक 
धर्म है, वह मुक्ति का साधन है। 

जब्र तक यह जीव चारों प्रकार का दान मुनीश्वर आदि पात्रों 
को नहीं दिया जाय; जिनेन्द्र भगवान की पूजा अष्ट द्वव्योंते भक्ति 
: पूवंक न किया जाय अरहन्त आदि पंचपरसेष्ठी को नरतीं पूजा 
जाय तब तक सोक्ष की प्राप्ति कैपे हो सकती है ! 


भावार्थ---आहार, ओषध, असय ओर शास्त्र यह चार प्रकार 
के दान भक्तियूर्वक पात्रों को दिये जांय अर्थात्‌ निश्चय रस्नत्रय के 
अराधक जो यनी उत्तम मध्यम जघन्ध तीन पाछों को सक्ति पूर्वक 
अथोत्‌ चार प्रकार का संघ मुनि आर्यिका आवक श्राविका इनको 
चार प्रकार का दान भक्ति: पूर्वक नदिया जाय। -ओर भूखे जीचों 
को करुणा भाव से अन्न दान नहीं दिया इस्यादिक को भक्ति पूर्वक 
दान देने की मन में सावना भी नहीं किया। इन्द्र, नागेन्‍्द्र, नरेन्द्र 
इत्यादिकों से पूज्य केवलज्ञानादिक अनन्त गुणों से पूर्ण जिनेश्वर 
की पूजा नही की। जल, चन्दन, अन्षत, पुष्प, नेवेय, दीप, धूप फल 
से पूजन नहीं की, ओर तीन लोक से बंदने योग्य ऐसे अरहन्त 
सिद्धि , आचार्य, उपाध्याय साधु इन पांच परमेष्ठी की भक्ति 
पूर्वक अराधना नहीं की; इसलिये सो हे जीव ! इन कार्यों के वित्त 
तुम्हें मुक्ति का ल्ञाभ कैते होगा क्‍योंकि मोक्षकी प्राप्तिके लिये यदी 
साधन है | जिन पूजा पंच परमेष्ठी की वंदना ओर चांर संघ को 
चार प्रकार का दाल इनको दिये वित्ा सोक्ष की भाप्ति नहीं हो 
सकती है । इसलिये दे जीव इसको अच्छी प्रकार जानकर सातवें 


(हे. -) 


उपवास का ध्यायन अंग कहे हुये दान पूजा वंदनादिक की त्रिधि 
नहीं करने योग्य है। सुविधि से न्याय के द्वारा उर्पाजन किया 
हुआ आपका धन व द्वावार के अच्छे गुणों को धारण विधि से पात्र 
को देना जिनराज की पूजा करना ओर पपरमेष्ठी की दंदना 
करना यही व्यवहार रत्नत्रय से कल्याण का उपाय है | इस व्यच- 
हार रस्नत्रय की सिद्धि होने के बाद इसी को हेय मानकर निम्धय 
रत्सत्रय की अराधना कएना यही सुक्ति का कारणा है । निश्चय नथ 
से चिन्ता रहित ध्यान ही मुक्ति का कारण हैं । 
आधे खुले हुये नेत्रों से तथा बन्द किये हुये नेत्रों से क्‍या 
ध्यान की सिद्धि होती है ? कभी नहीं । जो चिन्ता रहित एकाम्र 
में ध्थित हैं तरह स्वयभेव परम गति मिलती है ख्याति 
पूजा मिलती है और लाभ हानि आदि समस्त डिन्ता से 
रहित जो निश्चित पुरुष हैं वे ही शुद्धात्म स्वरुप में स्थिरता पाते 
हैं। उन्‍्हों के ध्यान की सिद्धि है। वे दी परम गति के “पात्र हैं । 
इसी लिये हे जीव ? जो तू चिन्ताओं को छोछ्ठेगा' तो संसार का 
भूमण छूट जायगा | क्योंकि चिन्ता में लगे हुये छुद्मस्थ अवस्था 
वाले तीर्थक्वर देव भी परमात्मा का आचरण रूप शुद्ध भावों को 
नहीं पाते हैं । 


कि 
न 
न 
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सारांश यह है कि हे जीव निर्मल ज्ञानदर्शन स्वभाव परमात्म 
पदाथों से पराइ्मुख जो चिन्ता जाल को छोड़ैणा तभी चिन्ता के 
अभाव से संसार भूमण छूटेगा। शुद्धात्मा द्रव्य स्वरूप वरिमुख 
द्रव्य चुत्र काल, भव, भावरुप पाच प्रकारके संसारते तू झुक्त होगा. 


( ६७ ) 

जब तक चिन्तावान है तव तक निविकल५ ध्यान की सिद्धि नहीं 
हो सकती है| दूसरों की तो क्या वात है]जो तीथंड्डर देव भी 
केंदल अवस्था के पहले जबयक कुछ शुभाशुभ चिन्ता से सहित हैं 
तब तक वे भी रागादिक रहित शुद्धोपयोग परिणामों को नहीं पा 
सकते हैं संसय। विमोक विभूम रहित्र अनन्त - ज्ञानादिक निर्मल 
गुण सहित हंस के समान उज्ज्वल पस्मात्मा के शुद्ध भाव हैं वे 
चिन्ता को छोड़े विना नहीं प्राप्त होते है तीर्थक्र देवभी सुनि होकर 
निश्चित त्रत धारण करते हैं तभी परमहस दशा को प्राप्त होते हैं। 
इस प्रकार हे जीव ! तू सोच करके देखे सुने भोगे हुये भोगों की 
बां्याआंदि समरत चिन्ता जाल को छोड़ कर परम निश्चित हो 
ओर शुद्धात्म की भावना करो यही सार भगवान ने सममाया 
है ॥११॥ 


( दि८ ) 


लोहे के पात्र ओर सोने के पात्र इन दोनों को 
जेसे अलग-अलग मानना, उसी प्रकार 
आत्मा और शरीर भिन्न भिन्न 
जानने वाले ज्ञानी' शीघ्र ही 
मोक्षको प्राप्त कर लेता है । 


परमसाव परभावमं जनियिकु स्वात्मस्थ भाष॑.निर ! 
तरितं स्वात्मगतत्वमं बगेग्रे पात्र लोहदिं निर्मित ॥ 
निरुतं॑ छोहमय॑ सुबर्ण रतितं सौबर्ण मेंवंदर्दि । 
परमस्‍्तेंबुदु निन्न शास्रद तिरुठ निर्वाण लक्ष्मीपती ! ॥१२ 
भावार्थ---हे मोक्ष लक्ष्मी के अधिपति अरहइन्त भगवान ? 
अज्ञानी संसारी जीव को आपने ऐसे बतलाया है कि 
लोदे से निर्माण किया हुआ पात्र लोह सय का है ओर सोना के 
ह्वारा निर्मित स्वर्णमयी है इस प्रकार हे जीव ! दोनों को अलग २ 
स*मभाता है उसी प्रकार अपने भेद्‌ विज्ञान के द्वारा जो आउमेतर 
पर पदार्थ है रागद्दे पादिक भाव परिणाम उत्पन्न करने वाले हैं ओर 
इुःख देने वाले हैं ओर स्वभाव आत्म परिज्ञान को उत्पन्न करने 
वाले हैं इस प्रकार परिनीति जो है दोनों को अलग अलग विचार 
करने से कभी भी विभाव परिणित उत्पन्न नहीं होता है। इसप्रकार 
हे भगवान्‌ ! आपके उपदेश को सार है ॥शा |, 
विवेचनः--पर परिणित रागद्व प को उत्पन्न करने वाले और, 


( ६६ ) 


स्वपरिशित स्वात्म स्वभाव शान्ति उत्पन्न करने वाले हैं इस 
लिये जीवको पर पदार्थ को हेय मानकर हमेशा रद पर का विद्धार 
कर पर वस्तु से सिन्न आत्मस्वरूप का दिव्यवन करता चाहिये। 
भगवान ने यह बन्लाया है कि कर्मोदय की तीवता या देव 
या भव्तिब्यता का प्रसाण आपने प्रगट रूप से यह बशाया है कि 
सभी ग्राणी साधारणतयाते यही 5 एहतेहें कि हम सदा जीवितरहें । 
हमारा कभी मरण न हों परन्तु वे ऐसा कोई अलोकिक पुरुषार्थ 
: नहीं कर सकते जिससे वे मरण को टाल सके प्रयत्न त्तो 
बहुत करते हैं औषधि, मन्त्र, तन्‍्त्र आदि वहुत डुछ करते हैं परन्तु 
मरण को होनहार को दिलडुल्ञ नरीं टाल सकते यह शक्ति त्तो 
किसी सें भी नहीं है | इन्द्र जो महा बलवान है वह भी आयु 
कर्म के क्षय से समय को टाल नहीं सकता। चक्रवर्ती जो महान 
निधियों के स्वामी हैं उनको सी समय पर मरता ही पड़ता है। 
यह अमिठ भसवित्व्यता का प्रयट दृष्टान्त है) दूसरा यह है कि 
बहुधा यह चाहते हैं कि हम संसार से एकदम छुट जी३ हमारी 
मुक्ति हो जावे हम जन्म मरण रोग शोक वियोग के /ढुःखों ले 
रहित हो जावे परन्तु चाहमे पर भी ऋपना छुटकारा नहीं कर 
सकते, क्‍योंकि छोकिक पुरषार्थ से कोई संसार से छुटकर मुक्त 
हीं हो सकता। कर्मोदय उसको नदीन गठियों सें फंसा 
देता है। यह भी देव की शक्ति का प्रग्द दरृष्दान्त है अथदा हर एक 
प्राणी सुख चाइता है भला चाद्वता है वह हमेशा सगे उञ्ञता है कि में 
न रोगी हूँ न दारिद्री हूँ ल बूढ़ा हूँ ल अमसर्थ हूँ किंतु सदाही इच्छित 
भोगोंको भोगता झूँ मेरे सुखमें कमीरी दिघ्व न आवे परंतु कर्मो- 


( ७० ) 


दय की ठीव॒ना होने के कारण ऐसा अपना हित नहीं कर सकता। 
रात दिन सुख में विध्न होता रहता है वह इच्छित हित.हाथ्में नहीं 
आता है यह क्‍या कर्मा की तीदता का प्रगट रष्टान्त नहीं है। ऐसे 
जानते हुये भी जो अज्ञानी जीव हैं वस्तु के स्वरूप से अनभिज्ञ 
हैं वे निरन्तर मरण से भयभीत रहते हैं । 
ऐसे सुख की इच्छा किया करते हैं जो बात अपने लौकिक 
पुरुषार्थ मात्र के आधीन नहीं है जिसमें कर्मोद्य की भी आवश्य- 
कता है उसके लिये दुःखी होते हुये व्यर्थ ही कष्ट पाते हैं तथा मन' 
को अशान्ति रखते हैं । जो सम्यक्द्रष्टि ज्ञानी जीव हैं वे जानते हैं 
कि हमारा यह जीवन आयु कर्म के उदय के आधीन है इम आयु 
कर्म की स्थिति को बिलकुल ही बढ़ा नहीं सकते हैं | इसलिये जब 
आयु क्षय होगी हमें यह शरीर छोड़ना पड़ेगा वा दूसरां धारण 
करना पढ़ेगा | इसलिये हमको मरण से कभी भय नहीं रखना 
चाहिये | जिसके समय को हम टाल नहीं सकते उससे भय करना 
मूर्खता है ओर न हमें रात दिन विशेष सुखों की चिन्ता ही करनी 
चाहिये वे भी पुण्य कर्म के आधीन हैं। दूसरे यह इन्द्रियों के 
विषय हमारे चाहने से ही हमारे साथ नहीं ठहरते हैं जो री पुत्र 
मिप्रादिक चेतन पदार्थ हैं वे अपने आपसे फर्मी के आधीन हैं हम 
' चाहते हैं कि वह जीवित रहें न मर न रोगी हों न वियोग हो परंतु 
जब उन्तका क्मोदय हो जाता है बह मर जाते हैं रोगी हो जाते हैं । 
वियोग हो जाते हैं परदेश चले जाते हैं | जो अचेतन पदार्थ हैं वे 
भी नाशबंत है घर उपवन बख्र आभूषण सब जीर्ण हो जाते हैं । 
हमारा पुण्य क्षीण होगा तव उनका सम्बंध भी नहीं रह सकेगा 


( ७१ ) 


ऐसा कर्मो का विचित्र नाटक जानकर यह ज्ञानी जीव न मरने से 
डरते हैं न भोग घिलास से ठपते हैं कितु हमेशा घ॒र्म पुरुषार्थ का 
सच्चे भाव से पालन करते हैं यह रत्नत्रयमय जिन धर्म ही है। 
जिसके प्रताप से यह प्राणी सर्व क्मो को नाश कर मरण से छूट 
जाता है ओर नित्य मुक्ति को पा लेता है जन्म मरणादिक कलेशों 
से सदा के लिये अलग हो जाता है धर्म ही ऐसा पुरुषार्थ है कि 
जिसके कारण से पापों का क्षय होता है पुण्य का लाभ द्वोता है 
तव लोकिक दुख कम हो जाते हैं व ल्ोकिक साताकारी सामग्री 
प्राप्त हो जाती है यह धर्म ही जीव का परमहितकारी है ज्ञॉनी 
जीव सदा दी निःशंक रहकर आत्मानन्द का भोग करते हुवे 
परमधर्म से अपना हित करते हैं स्याद्वाद नय से विचारते हैं कि 
भविनव्यता ओर पुरषार्थ भी है| हमें तो योग्य पुरषार्थ धर्म अर्थ 
काम व मोक्ष के लिये निरंतर करते रहना चाहिये सफलता तभी 
प्राप्त होगी जत्र देव अनुदूल होगा तब सिद्धि का समय अनायास 
' अन्तराय कम सष्ठ होगा इस प्रकार जीव को हमेशा भेद विज्ञान 
का अभ्यास करना चाहिये ओर पर वस्तु से भिन्न परमानन्द सुख 
में मग्न होकर उसी का पान करते रहना चाहिये ॥११५॥ 


ह ( ७३ ) ह 
( ७ ३ न्‍ हर 
पाप कर्म दुःख के कारण हैं ओर पुण्य कम 
>श्ज््क गेनों 
सुख कारक हैं, ये दोनों कहने मात्र के 
शो पति प्रन ७७ “९८ 
लियेहें, परन्तु दोनों को समान मान 
कर अपने आत्म स्वरूप में जो 
हि. [8 हैँ 
रत हैं वे ही सुखी हैं । 
अशुभ पोन्नदु कर्म वोडित्यतु कर्म गर्ल नोक्पढ़ें । 
तो शुभ लेसि निसल्‍्के साह्युददुव॑ संसरम माव्ठकुमें ॥ 
दशुभकर्क शुभ समानतेय नावों कंडने कर्मम । 
वश॒मं माढिदशुद्धात्नास शिव निर्वाण लक्ष्मी पूती | ॥१३ 
भावार्थ---मोक्ष लक्ष्मी के अधिपलि अरहन्त भगवान्‌ ! आपने 
यह समझाया है किः--पाप कर्म जो है दुः्व के लिये कारण है , 
ओर पुण्य जो है सुद्च के लिये कारण है यह जीचों के लिये कइने 
मात्र के हैं ना ? परन्‍तु विचार करके देखा जाय पुण्य 
कर्म जो हैं अल्प सुल्त के होने कारण वे भी संसार भप्तण के , 
लिये ही कारण है इसलिये पुण्य ओर पःप दोनों हो सभान हैं। 
' ऐप्ते जिन्होंने ठीक से जानने वाले हैं वे दोनों कमा को नाश करने 
वाले होकर परिशुद्ध ( शुद्धोपयोगी ) होकर संगल मय को प्राप्त 
होता है ऐसा जानना चाहिये ॥१श॥ 
विवेचन:--अनादि काल से जीव मिथ्यादि के कारण अनेका- 


( ७रे ) 


ेक-पापों को उर्पांजन करते हुये अनेक योनियों कों धारण करके 
चारों गतियों में सममण कर रहा है। कभी एकेन्द्रिय द्व निद्रय शरीर, 
कभी चतुरिइन्द्रिय तथा कमी पंचइन्द्रिय आदि अनेक शरीरों 
को धारण करते, हुये पाप रूपी कीचड़ में एनः पुनः फेसा करता 
है। शरोर का सुख ज्णिक है कद भी है कि 


-भोगा मेघ वितान मध्य विज्लसत्सोदामिनी चंचला। 
' आयुर्वायु विघद्टिताभूपटलीलानाम्वूवद्‌ भंगुरम ॥ 
लोला'यौवन लालसा तु भृतामित्याकलय्यद्र ते । 

. योगे घैय॑ समाधि सिद्धि सुलसे बुद्धि विद॒ध्य॑ बुधाः ॥ 


अर्थः--देह धारियों के भोग-विषय-सुख-सघन बादलों में 
चमकने वॉली बिजली की तरह चंचल है मनुष्यों की आयु हवा 
है छिन्न-मिन्न हुए बादलों के जल के समान क्षण स्थायी या नाश-: 
वन है और जवानी की उमंग भीं स्थिर नहीं है । इसलिये बुद्धि- 
प्रानो | बैये से चित्त को एकाग्र करके, उप्ते योंग साधन में 
लगाओ । ह 

संसार स्वरूप । 

' «संसरणा संसारः परिवर्ततम” संसार उसको कहते हैं जहाँ 
जीव संसरण या अरमण करता रहता है; एक अवस्था से दूसरी 
अवस्था को घारता है; उसको छोड़ कर फिर अन्य अवस्था को 
धांरता है.। संसारमें स्थिरता नहीं) निराकुलता नहीं। संसार ठुभ्खा 


का समुद्र है | 
शरीर सम्बन्धी दः्ख हैं-“जन्मना। सरना। 'इंड्ध होना, रोगी 
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होना असक्त होना। भू-व प्यास से पीड़ित होना। गर्मी शरदी से 
कष्ट पाना डांस मच्छरादि से पीड़ित होना; पलवानों द्वारा शत्र 
घात सहना आदि ! - 
एछम]०श्गरलाड शा 5707. ए९वं ४९५०९ वी4४7 
पहा।जंंग8 37 ए6 ग्ंतंड 0 ऐगेट द0009, ॥.46 45 घका- 
आणए [0६6 (76९ जर्ढ/ः ए४090०8 एछा०उछपई गय ध6 ००- 
एव, जागंटी। था 8०९९० 2एछ३9 फए 6 090ण7१8 रण 
8 ९8एए 89०. ९7४ धाश्यए8 00. ए76867ए6. गीशी 
प०ग 0 4 0ग्र्ठांगा& 8 870 ईए6, (०7४०९77९ 
व] 065९ 7885, 00 जा5९.. पष्य | ॥ 38 0गंज फाफ्र्थ 
पर्व एप कर ए0पा धाशयतं00 था 0706 0 ४०88 
ज़ापटी 48 ९४४५ 60 97300986 ए70फुंत60_ ४0ए 8 700958- 
5569 0 79९ शांएरपढ३ 0 ए976507ए4706 399 7607 9707, 
संसार ओर संसार के सारे पदार्थ नाशवान्‌ और असार हैं | 
यहाँ जो दिखाई देता हैं| वह स्थिर नहीं रहेगा।। जो अथाद जत् 
से भरा हुआ समुद्र दिखाई देता वह किसी दिन मरु स्थल में 
परिण॒त हो जाय ना, पानी की एक बूंद भी नहीं मिलेगी। यह 
बगीचा, जो आज इन्द्र के वर्गीचे की बराबरी कर रहा है, जिसमें 
हनारों तरह के फूलों के इच्त लग रहें हैं, होज बने हे हैं। छोटी 
छोटी नहरें कटी हुई हैं, संगमस्मर ओर संगेमूसा के चबूतरे . 
बने इये हैं, वीच में इन्द्र-भवन के जेसा महल खड्टा है; किप्ती 
दिन उजाड़ हो जायगा, इसमें स्थार लोपड्ी ओर जरअख प्रभृति 


त 3 हु 


पशु चसेरा लेंगे। यह जो सामने महलों की नगरी ( (॥9 ० 
94(80७४ ) दीखती है, जिस में हजारों दुम॑जिले निमंजिले 
चौसंजिले, और सतसंजिले आलीशान मकान खड़े हुए आकाश 
को चूम रहे हैं, जहाँ लाखों मतुष्यों के आने जाने और काम 
धन्धा करने के कारण पीठ से पीठ छिलती है अर्थात्‌ परस्पर में 
धक्फे खाते हैं, किसी दिन यहाँ घोर भयानक वन हो जायगा। 
मनुष्यों के स्थाल में सिंद, बाघ, हाथी, गेंढे, सन और स्थार 
प्रभृति पशु आ बसेंगे )और तो क्या--यह छर्य जो अपने तेज़ से 
तीनों लोक में प्रकाश फेलाता है; अन्धकार-रूप हो जायगा। यह 
अन्त से पूर्ण सुधाकर--चन्द्रमा भी शून्य हों जायगा। इसकी 
शीतल चाँदनी न जाने कहां विलीन हो जाथंगी ? हिमालय ओर 
सुमेरु जेसे पर्वत एक दिन मिट्टी में मिज जायेंगे। यह अ्या) विष्णु 
और रुद्र भी शून्य हो जायँगे। सारा जगत नाश हो जायगा। ये 
सत्र पुत्र और नाते-रिश्तेदार न जाने कहाँ छिप जायँगे ? युगों की 
सहस्र चौकड़ियों का ब्रह्मा का एक दिन होता है। उसी दिल के 
पूरे होते दी प्रलय होती है। तब इस जगत्‌ की रचना कश्ने वाला 
म्द्षा भी नाश हो जाता है। आज तक अगणित ब्रह्म हुए। 
, उन्होंने जगतू की रचना की और अन्त में स्वयं सष्ठ हो गये। 
जप्र हमारे पैदा करने वाले का यह हाल है, तव हमारी क्‍या 
गिनती १ ९४ | 


यह काया--जिसे मनुष्य अपना सर्वस्व सममेता है, जिसे 
मलमल कर धोता, इ+-ऊलेलों से सुवासित क रता। नाना प्रकार 
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के रत्न जटित मनोहर गहने पहनता। कष्टते बचने ओर सुखी होने 
के लिये नस्म-नर्म मखमली गद्दों पर सोता; परों को तकलीफ सेः . 
बचाने के लिये जोड़ी-गाड़ी या मोटर में चढ़ता है-- 

एक दिन नाश हो जायगी | पांच तत्वों से बनी हुईं काया 
पांच तत्वों में ही लीन हो जायगी | जिस तरह पत्तो पर पड़ी हुई 
बूंद क्षण स्थायी होगी है, उसी तरह यह काया क्षण भंगुर है। 
दीपक और विजली का प्रकाश आता-जाता दीखता है; पर इसः 
काया का आदि-अन्त नहीं दीखवा | यह काया कहाँ से आती. है 
ओर कहाँ जाती है ! जिस तरह समुद्र में बुद्बुदे उठते ओर मिट 
जाते हैं, उसी तरह शरीर बनते ओर क्षण भर में नष्ट हो जाते हैं 
सच यह है. कि, यह-शरीर विजली की चमक और वादल की 
छाया की तरह चंचल ओर अस्थिर है । जिस दिन जन्म लिया। 
उसी दिन मौत पीछे पड़ गई अब वह अपना समय देखती है। 
ओर समय पूर्ण होते ही प्राणी को नष्ट कर देती है । 

जिस तरह जल की तरंगे उठ.डठकर नष्ट हो जाती हैं, उसी 
तरह लच्तमी आकर क्षण में विल्लीन हो जाती है। जिंस तम्ह 
विजलो चमक कर गायब हो जाती है, उसी तरह लद्मी दर्शन 
देकर गायब - जाती है । हवा ओर चपला को रोकना अ्रत्यन्त , 
कठिन है, पर शायद कोई उन्हें गेक सके, आकाश का चूर्ण करना 
अतीव कठिन है। पर शायद कोई आकाश को भी चूर्ण करने में 
समर्थ हो जाय; समुद्र को भुजाओं से तेरना बहुत कठिन है, पर 
शायद कोई तेरकर उसे भी पार कर सके) इतने असम्भंव काम 
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शायद कोई सामथ्य॑वान्‌ कर ले, पर चंचल लक्ष्मी को कोई भी 
स्थिर नहीं कर सकंता । जिस तरह अंजलि में जल नहीं ठहंस्‍्ता। 
उसी तरह लद़््सी सी किसी के पास नहीं ठहरवी | 

जिस तरह वेश्या एक पुरुष से राजी नहीं रहती। नित नये 
पुरुषों को चाहती है, उसी तरह लक्ष्मी भी”किंसी एक के पास 
नहीं रहती, नित-नये पुरुषों को सजती है । इसी से लक्ष्मी और 
वेश्या दोनों को ही पता कहते हैं । 

जिस-तरह सांसारिक पदार्थ लक्ष्मी ओर विषय भोग तथा 

श्रायु चंचल और क्षण स्थायी हैं, उसी तरह यौवन या जवानी 
आते दीखती है, पर जाते नहीं मालूम दोती | हटा को अपेत्ञा भा 
तेज़ चाल से दिन रात होते हैं ओर उसी तेज़ी से जवानी मद 
खतमःहो जाती है और बुढ़ापा आ जाता है। उस ससय विस्मय 
सा होने लगता है। यह शरीर तभी तक सुन्दर ओर मनोददर 
लगता है, जब तक बुद्वापा नहीं आता। बुढ़ापा आते ही वह उछ्चल- : 
कूद, वह अकड़-तकड़। वह्‌ चमक-दमक) वह सुखी, चह छातियां 
का उभार, वह नयनों का रसीलापन, न जाने कहाँ गायब हो 
जाता है । 

. असल में योवन के लिये बुढ़ापा राहु है। जिस तरह चन्द्रमा 
की जब तक राहु नहीं ग्सता, तभी तक अकाश रहता है, उसो 
तरह जब तक बुढ़ापा नहीं अंसता। तभी तक शरीर का सोंद्य ओर 
रूप लावण्य वनों रहता है। प्राणियों को बाल्यावस्था के वाद थुवा- 
पस्था और युवावस्था के वाद इद्धावस्था अवश्य आती है। युवा- 
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दस्था सर्वदा नहीं रहती, अच्छी तरह गहरा विचार करने से 
जवानी क्षया-भर की मालूम होती है । ! 
संसार में जो भामा प्रकार के अच्छे अच्छे मन, भावन पदार्थ 
दिखाई देते हैं, ये सभी नाशवान्‌ हैं। ये सब वास्तव में कुछ भी 
नहीं केबल मन की कल्पना से इनकी सृष्टि की गई है। मूर्ख 
ही इनमें आस्था रखते.हैं, ज्ञानी नहीं | 


इस जगत्‌ में ज्ञानी का जीवन सार्थक और ज्ञानी का 
आई है। अज्ञानी के जीने से कोई लाभ नहीं। उसके जीने 
से अर्थ--सिद्धि नहीं होती। वह वृथा सुअब्सर गँवाता है। 
मूर्ख मोद के मारे नहीं समझता; कि ऐसा मौका बढ़ी मुश्किल से 
मिला है। इस बार चूके तो खबर नहीं | अज्ञानी अपनी अज्षानता 
या मोह के कारण ही नाशमान्‌ ओर दुःखों के सुल विषयों की 
ओर दोड़ता है। पर आयु। यौचन और विपयों की क्षण भंगुरता 
पर ध्यान नहीं देता | यह माया मोह नहीं तो क्‍या है ? “सुसापि: 
चावल्लि' में लिखा हैं । | 


चला विभूतिः क्षणमंगि यौवनम्‌ 
ऊतान्तदन्ताचंति गेह जीवनमे ॥ 
तथाप्यवज्ञा परलोक साधने । 
उणामहो विस्मयकारि चेष्टितम ॥ 
“विभूति चंचल है। योवन क्षण भंगुर है; जीवन काल के दा्तों 
में है, तो भी लोग परलोक-साधन की परवा नहीं करते | मनुष्यों 
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की यह चेष्टा विस्मथ कारक है। फिर दोसी ने “शाहनामें” में 
कष्टा:--सनुष्य इस नापायेदार दुनिया से क्‍यों दिल लगाते है जब 
कि मौत का नक्कारा दरवाजे पर वज रहा है। 
मनुष्यों | होश करो गफलत की नीद छोड़ो । बह देखो मौत 
आपका द्वार खटखटा रही है। अब तो मिथ्या संसार का मोह 
त्थागो । ये जो ख्री, पुत्र भाई, बहिन। माता। पिता आदिक प्यारे 
श्रोर सम्बन्धी दिखाई देते हैं, उसी समय तक हैं! जब तक शरीर 
नाश नहीं हुआ है। शरीर के नाश होते ही ये नजर भी न आयेंगे 
यंह भी समर में न आयेगा कि कहां गये ओर कहां से आये थे | 
हू बन्धु घान्धश्नों का मिलना उन यात्रियों या मुसाफिरों की 
तरह है जो भिन्न-भिन्न स्थानों में सफर करते हुये एक इत्त के नीचे 
श्राकर ठहर जाते हैं ओर क्षणभर विश्राम लेकर फिर अपनी २ 
राह पर चल देते हैं या उन मुसाफिरों की तरह है जो अनेक स्थानों 
में आकर एक सराय या धर्मशाला में ठहरते हैं ओर फिर कोई दो 
दिन और कोई चार दिन रहकर अपनी अपनी जगह को चल देते 
' हैं। बत्तों के नीचे चन्दु मिनट ठहरने बालों अथवा सराय के 
मुसाफिरों का आपस में प्रीति करना क्या अकक्‍्लमन्दी है। जिनका 
क्षण भर का साथ है उनमें दिल फेंसाना दुःख मोल लेना है। 
उसके अलग होते ही मन में भयानक वेदना होगी अतः उनके 
साथ कोई सरोकार न रखना चाहिये। यह संसार दो स्थानों के 
बीच का स्थान है | यात्री यहाँ आकर च्ण भर के लिये आराम 
करते और फिर आगे चले जाते हैं। ऐसे यात्रियों का आपस सें 
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मेल बढ़ाना. एक दूसरे की मुहब्बत के फंदे में फंसना संचमुचः ही 
दुः्खोत्पादक है। सममदगर लोग मुसाफिरोंते दिल नहीं लगाते-- 
उनते प्रम नहीं करते--उन्हें अपना पराया नहीं सममते। न उन्हें 
किसी से राग है न.5 प। वे सबको समद्ृष्टि या एक नजर से 
देखते हुये. सद्दाय करते और कष्ट निवारण करते हैं, पर उन्नते 
प्रीति नहीं करते, लेकिन मूर्ख लोग र्री पुत्र ओर माता पित्रा प्रझृति 
को अपना प्यारा समभते ओर दूसरों को पराया समभते हैं। 
इस जगत में न कई अपना है न पगया | यह जगत एंक इत्त है 
इस पर हजारों लाखों पक्षी भिक-भिन्न स्थानों से आकर रात को ' 
बसेरा लेते ओर सवेरे ही अपने अपने स्थानों-को उड़ जाते हैं.। 
भिन्न-भिन्न स्थानों से आये हुये पक्षियों को क्या रात भर के साथ 
के लिये आउस में नाता जोड़ना चाहिए ? ह॒र्गिज नहीं दूसरों से 
सम्बंध जोड़ना, किसी को अपना पुत्र ओर किसी को अपनी स्त्री 
एवं किसी को मां या वहन सनमभकर स्नेह फंग्ना तो सूर्खता है 
ही | स्नेह तो अप- काया से भी नहीं करना चाहिए क्‍यों कि 
यह भी क्षण मभंगुर है सदा साथ न रहेगी | | 
सासंश यह है कि अज्ञानी जीव अपने स्व स्वख्स से मिन्न 
पर पदाथ में रत होकर स्वदा पाप संचय करते हुए उसमें रत होने 
के कारण आत्म खुल का अनुभव नहीं कर पाते | कदायित्‌ इस 
जीव को पु पुण्य के निमित्त पाप का उपशम हो जाने सं देव, 
गुरु तथा शाश्न के संयोग मिलने पर व्यवहार सतनत्रय की साधन 
भूत वृत, नियम, संयम, दांन तथा पूजा आदि के द्वार पुण्यों 


( मरे ) 


पार्जन करके इन्द्र, चक्रवर्ती अनेक भोग साम्रग्मी को प्राप्त कियो।._ 
परन्तु यह भी सुख ज्षणिक होने के कारण चार दिनके लिये सुख 
मालूम पड़ने पर भी सुखामास मात्र है, किन्तु यह सुख सभी 
वन्धन के लिये कारण है इन दोलोंमें पुएय व पाप का ही अंतर 
है| पुण्य थोड़े दिन के लिये सुख रूप में दृष्टि गोचर होता है 
: और पाप तत्काल ही ठुःखदई होता है, पर ये दोनों बन्धन ही हैं 
'जिस प्रकार भार बाहक मनुष्य के लिये चंदन तथा बबूल इन दोनों 
काष्ठों का बोक ही है, केवल चंदुन में सुगंधि हे और बबूल सुगगंधि 
रहित है, लेकिन उसके लिये दोनों बोझ ही हैं, उसी प्रकार पुण्य 
एवं पाप दोनों इस जीव को बांधने के लिये कारण हैं। इसलिये 
ज्ञानी मनुष्य जब इन दोनों ( पाप, पुण्य ) को त्यागकर अपने 
स्व स्वरूप में लीन होता है तव वह सुखी हो जाता है | 
यहाँ कोई शिष्य शंका करता है कि तत्वज्ञानियों ने भोगों को 
नहीं मोगा ऐसा तो सुनने में नहीं आया अर्थात्‌ तस्वज्ञानियों ने भी 
भोग भोंगे हैं ऐसा पुराणों में सुना है तव आपके इस उपदेश की 
कैसे श्रद्धा की जाय कि कौन बुद्धिमान इन विषयों का भोग 
करेगा ? 
इस पर आचारय॑ कहते हैं कि बुद्धिमान लोग काम अर्थात्‌ 
अतिशय विषयरूप नहीं सेवते इसका तात्परय यह है कि तत्वज्ञानी 
भोगों'को हेय रूप श्रद्धान करते हुये भी चारित्र मोह के तीव्‌ 
उदय से उन भोगों को त्यागने के लिये असमर्थ होते हुये ही 
सेवते हैं, परन्तु उनके चित्त में ज्ञान वेराग्य की भावना सदा 
जागृत रहती है, जिस भावना के वल से जब उनका चारित्र मोह 


( मरे ) 


मन्द हो जाता है तब इन्द्रिय ग्रामों को समेट कर अर्थात्‌ संयम 
धारण कर शीघ्र ही आत्म कार्य के लिये उत्साहित हो ही जाते हैं 
इस श्रकार जो जीव उपरोक्त दोनों प्रकार के बन्धनों को त्यागकर 
विशुद्ध आत्म भावना में रत हो जाते हैं वे ही धन्य हैं ॥१३॥ 


( मई ) 
शुद्गोपयोगी जीव को पाप और पुण्य दोनों 
हेय है । 


ओबे ब्राम्हण भावदिं मदिरेय॑ कंडोडुव॑ मत्तमि । 
त्ञोव वर्वर बुद्धियिंदद नदेंतूं विटूटरन्नोडपडा ॥ 
इचगंगठ मत शूद्धिकेये शूद्र्जाति भेदअमा । 
खबरें प्टिसुव॑तेकर्म विधियुँ नि्वाण लक्ष्मीपती !॥१४॥ 
श्र्थ:--है निर्वाण मोक्षलक्ष्मी के अधिपती अरहंत भगवान ! 
आपने यह सममाया है। कि एक मनुष्य शुद्ध ब्राह्मण के समान 
शुद्ध आचरण से मद्य ( मांस ) को देखकर धृणा करता है और 
दूसरा अपने अज्ञान से कभी उस पर घृणा न करते हुए हमेशा 
उसका सेवन करता है| विचार पू०क देखा जाय तो इन दोनों को 
जन्म दिया हुआ माता एक ही है 'थन्य नहीं है ओर वह माता 
शूद्र नहीं है। ऐसे होते हुए मी इस जाति भेद के कारण 
अभिमानी लोग ऊँच नीच भावना को करते हैं यह सभी भावना 
होना कर्म के विचित्रता के कारण हैं ऐसे जानना चाहिये श॒द्धोप- 
योगी जीव को पाप ओर पुण्य दोनों ही हेय हैं ॥ १४ ॥ 
विवेचन+--जेसे शुद्ध ब्राह्मण वर्ण की ज्राह्मणी से दोनों पुत्र 
उत्पन्न हुये हैं, परन्तु शुद्ध ब्राह्मण के समान॑ आचरण करने वाले 
मद्य मांस, दारू को देखकर इंणा करता है ओर दूसरा उसको 
घृणा न करके अज्ञान से शुद्र के समान सेवन करता है। - 
परन्तु उनकी माता शूद्र नहीं हैं दोनों के एक ही माता है। उसी 


( .म४ ) 

प्रकार द्ृव्याथिक दृष्टि से देखा जाय तो शुद्धात्मा दोनों के अन्दर 
समान ही है कर्म की विचित्रता के कारण दोनों भिन्न-भिन्न सालूस 
होता है । ह 
इस प्रकार यह जीव कर्म के घिकलप के कारण ऊँच नीच 
ब्राह्मण क्षत्री वेश्य शूद्र कर्म के नाना प्रकार के चर्ण विकल्प को 
अपने मानकर ऊँच नीच की भावना अज्ञान से पुदूगल अर्थात्‌ जड 

पदार्थ में कल्पना कर वेठा हुआ है | कहा भी हैः-- 

जातिदेंदाश्रिताहष्टा देव अत्मनः्भव । 

न मुच्यन्ते भवात्तस्मादे ते जाति क्ताबहाः ॥ 
अर्थ+--त्राह्मण शुद्ध ऋत्री वेश्यं वर्ण यह सभी दण शरीर के 
आश्रय देखा गया है ओर शरीर ही आत्मा का शरीर है। जो 
ज्ञानी, जाति ही मोक्ष का कारण है ऐसा हठ करते हैं, वे इस 
संसार से नहीं छूटते हें । 

यहाँ पर भी यही भाव है कि--जिसके दिल सें यह विकल्प 
है कि में ब्राह्मण क्षत्री वेश्य ऊँच बर्णा का धारी हूँ उसके निव्चिकल्प 
स्माठुभव रूप समाधि भाव नहीं हो सकता जब उपयोग जाति- 
पने के अहंकार से हटकर अपने शुद्ध आत्मा स्वरूप में तन्मय होता 
है तव दी निश्चय रस्नत्रय रूपभाव होता है जिसके वल से कर्मों 
की निर्जश हो ओर आत्मा मोक्ष के सन्मुख चल सके। उच्च 
जाति होना यह व्यवहार नय से चारित्र के लिये मोक्ष सार्ग कहा 
गया है, निश्चय नय “से नहीं। इसका साव यह है कि दिंगम्वर 
मुनि हुये विना ऊँचा मोक्ष का साधन नहीं हो सकता है जिसको 
व्यवहार में छँच बर्णी माना गया है अर्थात्‌ जो ब्राह्मण) क्षत्री, 


(६ मपे ) 
वेश्च, वर्णा की संज्ञा में लोक में माना जाता है, क्‍योंकि ऐसा 
ऊँचा आत्मासाव उसी का होना सम्भव है कि जिसके भीतर 
दीनबृत्ति नहीं है जो शुद्रों के पाई जाती है । इसलिये उच्च बर्णी 
को मुनि की दीज्ञा दी जाती है। स॒नि की दीक्षा लेना यह व्यवहार 
, चारित्र है, जिसकी आवश्यकता इसके पहिले श्लोक में कही जा 
चुकी है | जो कीई व्यवहार चारित्र को ही धार कर मैं मुक्त हो 
जाऊुँगा ऐसा अभिपग्राय रखता है उसका इस श्लोक में निषेध है । 
कि वह केवल व्यवहार के विकल्प से मोक्ष के योग्य स्वात्मध्यान 
नहीं कर सकता है । उसको यह जातिपने का विकल्प भी छोड़कर 
निर्मल आत्माजुभव की भावना में लीन होता होगा तभी वह मोक्ष 
का पात्र हो सकता है | तात्पय यह है कि इसी लिये निरंतर स्वरूप 
की भावना करनी चा ये । 
आगे की उत्थानिका-आंगे कहते हैं कि जो ऐसा विकल्प 
करता है और कहता है कि ब्राह्मगादि जाति का घारी साधु सेप 
का धारी ही अर्थात्‌ निर्वाण के लायक दीक्षा नग्न आदि सेष हैं। 
उनको मुक्ति नहीं हो सकती | , 
जाति लिग दिकल्पेन येषां च समयाग्रह। । 
तेडपि न प्राप्लुदन्तेव परस॑ पदमात्मसः ॥ 
भावाथ--यहां पर आचार्य ने शिष्य के इस अहंकार को 

छुड़ाया है कि उसके सन में ऐसा विकल्प हो कि मैं उत्तम जाति 
पारी च साधु लिंग घारी हूँ इसले में अवश्य मुक्ति हो जाऊँगा ऐसा 
आगम सें कहा है | यद्यपि व्यवहार नय से उत्तम वर्ण सुनि भेप_ 


( «६ ) 

को मुक्ति का का रण का है, परन्तु ये दोनों केवल वाहुरी निमित्त 
हैं ये स्वयं मुक्ति के कारण नहीं। इन के होते हुये जो सर्व पर 
चस्तु के महत्व से रहित आत्मा की अपने शुद्ध स्वरूप में स्थिति 
धोना " मोक्ष का मार्ग है, क्योंकि वहां पर अम्ेद या निश्चय 
रत्नत्रय की प्राप्ति होनो है। उत्फूषट पद परम पवित्र आत्मा का 
स्वभाव है इसलिये उसका साधन भी वह निर्मल भाव है जो सर्व 
पदार्था के मस॒त्व व किसी प्रकार के अहंकार व मसकर से रहित है 
मैं मुनि हूँ, त्यागी हूँ, ऊँचा हूँ, पूजनीय हूँ; ऐसा भी जद्याँ अहंकार 
है वहाँ मानभाव होने से शुद्ध स्वरूप में रमण नहीं होता है, इसी 
, लिये कह है कि सर्व विकल्पों को त्याग कर निर्विकल्प होकर 
शुद्धात्म ध्रभाव में कल्लोल करना ही मोक्ष का साधक है । 


आगे की वत्थानिका-परमपद की प्राप्तिके लिये उत्तम जाति 
आदि सब्ति शरीर में निर्ममत्व सिद्ध करने के लिये भोगों को 
छोड़ा जाता है। जे कोई इन इन्द्रिय के भोगों को छोड़कर 
फिर भी मोह के आधीन होकर शरीर में ही प्रीति करते है उनके 
लिये आचार्य कहते हैं कि।-- 
यक्त्यागाय निदर्तन्ते भोँगेम्यो यदढ़वाप्तये | , 
प्रीति तत्रैय कुबन्ति हे पमन्यत्र मोहिनः ॥ 
भावार्थ---यह बड़े भारी तीत्र मोह का माहात्म्य है कि जिससे 
संसारी ग्राणी एकबार शरीर से ममता हटाने व बीतरागमाव प्राप्त 
करने के लिये इन्द्रिय विषय भोगों को त्याग देते हैं फिर भी मोह 


( ४८४७ ) 


भाव से अरुचि बाँध लेते हैं। यहाँ पर कहने का तात्पय यह है 
कि परिग्रह व आरम्भ का त्याग कर स्रुनि की दीक्षा इसलिये 
धारण की जातो है कि निराकुल होकर दीतरागभाव के साधन के 
लिये अभ्यास किया जाय ओर पुनः २ आत्मानुभव का लाभ किया 
जाय , जिस आत्मानुभव का कारण शरीर आदि पर पदार्थों से 
भेद ज्ञान होना है। भेद ज्ञान का अर्थ ही यही है कि अपने स्वरूप 
को उपादेय ओर पर को हेय जान कर अपने स्वरूप को महण कर 
लेना और पर को त्याग देना । 


यदि कोई मुनि की दीक्षा धारण करके फिर भी शरोर से। 
शरीर के भेष से शरीर की जाति स ममत्व करके मोह करे ओर 
उन्हीं का अहंकार करे तो फिर उसकी अवश्य बीतएंग शुद्ध 
आत्मस्रूप से अरुचि हो जाती है। इसमें उसके मिथ्यात्व व 
राग का ही कारण उदय है। आचार्य का उपदेश यह है कि 
शरीर व जाति व भेष का अभिमान छोड़कर उसे केबल निमित्त 
सात्र जानकर सिवाय अपने आत्मस्वरूप के ओर किसी अन्य से 
राग न करना चाहिये। असेद रत्नत्रय स्वरूप आत्मा के एक शुद्ध 
भाव को ही मुक्ति का कारण जान करके उसी का अनुभव करना 
चाहिये। . । 


इस प्रकार कर्म कल्पित जो त्राह्मणादि भेद हैं तथा पुरुष 
लिंगादि जो तीन लिग हैं वे यद्यपि व्यवहार नय के द्वारा देह 
सम्बन्ध से जीव के कहे जाते हैं। पर शुद्ध निश्चय नय से आत्मा 
से भिन्न हैं। और साज्ञात्‌ त्यागन योग्य हैं। उन्तको निर्विकल्प 


(हट ) " ४ 
समाधि से रहित मिथ्याहष्टी जीव अपना जानता है; पर उनकों 
मिथ्यात्व से रहित सम्यक्द्ष्टी जीव अपना नहीं जानता आपको 
ज्ञान स्वरुप समभाता है| * 

इस प्रकार शुद्धात्म इृष्टिसे देखने पर शुद्धोपयोगी सम्यक्द्ष्टि 
जीव सभी मर्म कृत सभान ही दृष्टि गोचर होता हैं अर्थात्‌ उसके 
मन में किसी प्रकार का भेद भाव नहीं है | इसलिये हे जीव ! कर्म 
कृत ऊँच नीच भावत्रना को छोड़कर एक शुद्धस्वरूप का ही ध्यान 
करो ऐसा भगवान समझाया है ॥१४॥ 


( 5६ ) 
पाप से दुर्गति दुर्गति से अनेक प्रकार 
दुःख होता है इसलिये ज्ञानी लोग 
पाप से डरते हैं। 


निरुतं ' पापदे दुर्गतिंत्वमदरिं मानाविध दुःखदु । 
भर मादुःखदिनातं॑रौद्र परिणाम तद्‌ विभाषोदयं ॥ 
पिरिदप्पोंदघबंध हेतुव दरिंदं देव पापकके के | 
ण्वरियं माइंवन्न निन्नचुचरनिवाण लक्ष्मीपती ! ॥१५॥ 


अर्थ---है मोक्षलक्ष्मी के अधिपति अनन्त भगवान्‌! हमेशा 
पाप से दुर्गंति व दुर्गत से नाना प्रकार के ठुःख समूह तथा ढुग्ख 
से आरत्त, रोद्र परिणाम जीवात्माको हुआ करते हैं उसे होने वाले 
विपरीत फल व उस फल से अनेक तौत्र पाप का बन्ध होता है। 
इसलिये आंप » भक्तमण पाप की ओर दृष्टे नहीं रखते हैं, ये 
पापों से सर्वदा भयभीत रहते हैं ॥ १५॥ 

बिवेचनः--यह संसारी जीव अनादि फाल से मिथ्यात्व के 
कारण सवंदा पापों को ही संचय किया करता है तथा उस पाप 
से अनेक बार नरक में नाना प्रकार के दुःख उठाने पड़ते हैं। यदि 
उस नरक की ओर दृष्टिपाव किया जाय तो यह हृदय कंपायसान 
हो उठता है। वहाँ पर नारकीय जीवों के शरीर को नारकीय देव 
अख शख्र से टुकड़े टुकड़े कर देते हैं, उनके हाथ पांच को वांधकर 
अ्रग्निडुंड में ढाल देते हैं, उनके मस्तक से लेकर पर तक तीखे 


( ६० ) 

आरे से चीर कर. दो भाग करके खोलते हुये तेल के कड़ाहे में डाल 
देते हैं । पुनः नमक, सरसों कालीमिरच, सॉठ तथा चूना मिला 
कर उनके शरीर में लेप करके निद्दुयता पूर्वक उन्हें खूब पी2ते हैं । 
तत्पश्वात्‌ इस चमड़े को शरीर से अलग कर देते हैं, वार वार 
कोल्दू में डालकर उसे पेरते हैं, पुनः लोहे के सलाके को.अग्नि में 
लाल करके उसके शरीर में खोस देते हैं, तलवार से शरीरके हुकड़े 
टुकड़े करके फोक देते हैं ओर फिर उन, हुकड़ों को इकट्ठा करके एक 
' में मिला देते हैं तथा जल्ते हुये अग्नि में ढाल देते हैं पुनः वहाँ से 
निकाल कर खोलते इये तेल में भूनते हैं, पुनः उन्तके हाथ व पांच 
को काट देते हैं, तत्पश्चातू उनके गले को दृवाकर खूब पीठते हैं, 
उसके वाद खोलते हुये तेलको उन्हें पिल्लाते हैं तथा दोनों आंखों में 
आग्नि की चिंगारी रखते हैं तदरंन्तर लकड़ी की भाँति उसे 
बंसुले से छीनते हैं। तव उस जीव को सिह रीछ छुत्ते आदि के 

चीच में छोड़ देते हैं । ये जीव उसे चारों ओर से नोचते हैं । 
इस प्रकार कोई ह।थ काटता है। कोई गला, कोई शिर कोई 
स्तन, कोई शरीर का रुधिर निकालकर पोीन्ते लगता है तथा कोई 
अँगुली काटकर नाना प्रकार का दुःख देता है। जिस प्रकार 
ल्ोद्ार लोहे को लाल करके लोहे को घन से पीटता है उसी प्रकार 
इस जीव को खूब पीटठते हैं | इन दुःखों से दुःख्ी होकर जब 
चीव इधर उघर भागता है तब उसके रास्ते में अनेक प्रकार के बढ़े 
घड़े लोहे के कांटे विच्चे रहते हैं, व पेरों में चुंभ जाते हैं। इसके 
साथ साथ चारों ओर अग्नि जल्लती रहती है। और इस जीव के 
साथ साध बड़ी वड़ी मक्खियाँ लगी रहती हैं, जब इस जीव को 


( ६१ ) 


प्यास लगती है तब चूना मिला हुआ पानी पिलाते हैं) इस 
प्रकार इस पापी जीचों को नरक में लेश मात्र भी विश्राम नहीं 
मिलता । पुनः इस जीव को शूख्री पर चढ़ाकर नीचे से आग लगा 
देते हैं । मारे मारो ! पीठो पीठो | पकड़ो पकड़ो | ऐसा कहते हुये 
नारकीय दूत जानकर उसे चारों ओर से चेस्कर पकड़ लेते हैं. तथा 
जिस प्रकार कुम्हार चाक पर मिट्टी घुमाता है उसी प्रकार घुमाते 
. हैं और चावल की भांति ओखली में रखकर मूसल से कूटते हैं । 
चाद में इसे एक जगह मार कर फेक देते हैं वहां पर गीध चील्ह 
तथा अनेक प्रकार के भयंकर कौबे आकर नोचते हैं | उनते व्यथित 
होकर जीव को ऐसी प्यास लगठी है कि सम्पूर्ण समुद्र को पी 
जाय तो भी वह बुक नहीं सकती। इस प्रकार नरक में जीचों को 
चाना प्रकार के दुः्ख भोगने पड़ते हैं। इन दुश्खों को भोगने के 
' अनन्तर किचित्‌ पुणयोदय होने से यह जीव एकेन्द्रिय शरीर 
 घारण करता है। उसकी आयु पूर्ण होने पर हिइन्द्री शरीर धारण 
करता है, उसके घाद श्िइन्द्री शरीर धारण करता है तथा 


उसकी आयु समाप्त करके चतुरिन्द्रि शरीर घारण करता है इन 


' सबके अनन्तर पंचेन्द्रिय शरीर धारण करके परलन्त्र होकर वोमा 
लादते इये अनेक प्रकार के भूख व प्यास को सहन करना पड़ता 
है। तत्पश्चातू पाप के कारण अधम मनुष्य के यहाँ जन्म लेता है 


ओर उस शरीर से भी विविध पाप संचित करके पुनः पुतः सरक - 


गामी होता है। तब पहाँ से आर व रौद ध्यान "आदि अशुभ 
भावनाओं के द्वारा नरक में जाकर चक्र के समान- इधर उधर घूम 
कर दुःख. उाठया करता है । 


। ( ६२ ) 

जय तक जींव अपने स्वरुप से रहित होकर परवस्तु में स्मण 
करवा है तब तक संखार सनन्‍्वन्धी परवस्तु में ममत्व भाव करके 
उसी के पीछे आठ ध्यान रोद्र ध्यान करके आगे अपने आत्मा के 
बांधने योंग्य कर्मी का संचय कर लेता है ओर उसके निमित्त तीवु 
पाप का बन्ध करलेता है। उसके निमित्त अनेक वार नरक निगोद 
में जाकर उत्पन्न करता है; जब तक अपने निजशुद्धात्म स्वरुप का 
पहचान नही होता तव तक पराधीन होकर पाप रूपी नरक कुंडमें 

डूकर सड़ जाता है। भाव यह है किः-- 
मुक्तो ज्छ्विता मुहुमहान्मथा स्वडपि पुदूगलाः । 
उच्छिष्टे ष्विवतेष्वद्यमस विज्ञास्थ का स्पृद्दा ॥ 

यह जीव अनादि काल से कमोके बन्धन में प्रवाह की अपेत्ञा 
पड़ा हुआ है। अनादि काल से ही इसके संसार से मोह हो रहा है 
मिथ्यात्म कर्म के जोर से इसे कभी भी अपने स्वभाव का ज्ञान 
नहीं हुआ, यह ज्सि शरीर में से प्राप्त हुआ उसी में अपना करके 
उसके भोग में रत हो गया | आयु कर्म के कारण उनको छोड़ना 
पड़ा फिर दूसरे शरीर में प्राप्त देकर बसी ही अज्ञानता की परंतु 
कभी भी भेद ज्ञान का लाभ नहीं किया | इस तरह इस अज्ञानी 
जीव ने अनादि काल से इतने शरीर धारण किये हैं कि कोई पुद- 
गल ऐसा नहीं रदह्दा जो इनसे कभी न कभी भ्रहण न किया हो 
जिसमें तेज कार्मण। व ओदारिक, वेक्षियिक, आहारक व भाषा 
व मनरूप से परमाणुओं को वार बार ग्रदण करके छोड़ता गया 
जंसे सब पुद्गल बार वार भोगे जाने से उच्छिष्ट हो गये ? वंसे 
इन्द्रियों के भोग भी बार-बार भोगे जानेसे उच्छिष्ट सम हो गए। 


( .६३ ) 


ज्ञानी विचारता है कि जगत सें ऐसा नियम है कि जो भोजन ' 
किसी ने अपना सुंह लगा कर जूठाकर दिया तो फिर आप व 
दूसरा उसे नहीं खाता है। जो साला एक दफे पहन लिया उसे 
आप व दूसरा कोई भी नहीं पहनेगा | यदि कदाचित्‌ कोई लाचारी 
से उच्छिष्ट पदार्थ को फिर भी भोग करे तथापि भोगने वाले की 
वांछा ऐसे जूठन में नहीं होती है | वह तो शुद्ध भोजन माला 
आदि को किसी फो भी भोगे हुए न हों उन्हीं की इच्छा करता है 
बह भोगे हुए पदार्थ की इच्छा नहीं करता है तब जिन शरीर आदि 
पुद्गलों को मैंने वारंवार भोग फर उन्हें उच्छिष्ट कर दिया तब 
उनमें अब मेंरी इच्छा कैसे हो सकती है ? जब तक में अज्ञानी 
वालक के समान था तबतक मैंने जूठे पदार्थों को भी सच्चा जाना 
ओर उपांदेय मानकर भोग किया ! जैसे अवोध छोटा बालक 
सच्चे भूठेका ज्ञान न रखता हुआ एक दफे खाये यह टी है पदार्थ 
को फिर भी खाता है उनके मनमें ग्लानि नहीं आती वैसे मैंने 
भोगेहुये पदार्थोका भोग किया और कुछ भी ग्लानि नहीं आयी | 
किंतु जैसे समझदार मनुष्य उच्छिष्ट भोजन का कभी ध्यान नहीं 
करता है वैसे अब जब मैंने तत्वज्ञान के वल से पदाथों का सच्चा 
स्वरूप सानकर पुदूगलादि में हेय तथा आत्मा में उपादेय बुद्धि की 

व मेरी इच्छा उन उच्छिष्ठ पुदुगलों में केसे हो सकती है 
अर्थात्‌ कभी नहीं हो सकती है । तत्वज्ञानी इन यथार्थ पदाथों के 


स्वरुप के धिचार करने के बल से पढ़ार्थो से ममत्व छुट्ढा लेता है 
और बीतराग भाव की अपने मन में जमा लेता है । 
बाद में उसके तरफ दृष्टि नहीं डालता है। क्‍योंकि पुद्गल 


( ६४ ) 


तथा जड़ पदार्थ के संयोग से ही अनेक पापका संचय करके अनेक 
हुःख भोगना पड़ा तब घड़ी कठिनाई से ही उससे छुटकारा पाकर 
सच्चा धर्म का सहारा लिया है । तब वह जानता है अगर यहां 
से छोड़कर चले जांय तो झुमको पदले के समान फिर भी दुःख 
उठाना पड़ेगा | इसलिये अपने लिजसर्वरूप का या वस्तु स्वरूप 
धर्म का सहारा नहीं छोड़ता ओर उसे आराधने योग्य सच्चा भक्त 
अथात्‌ पुजारी बन जाता है। ओर वार बार इन्हीं सच्चा आश्रय 
देने वाले भगवान की प्रार्थना करता है किः-- 

जन्मोन्माज्यं भजुतु भवतः पादुपद्‌ नतभ्यं | 

तच्चेत्स्वरंं चरतु न च दुर्देबतां सेवतां सः ॥ 

अश्नात्यन्न यदि ह सुलभ दुलंभ चेन्मुधास्ते। 

ज्ध्या इत्ये कल पतिकः काल कूट बुमुच्तम ॥ 

अर्थः--हे देव ] भव्य जीवों को जन्म मरण रूपी दुःस्र,को 

* नष्ट करने वाले आपके चरण कमलों का ही सेवन करने चादिये 
यदि कदाचित आपके चरणूकमल प्राप्त न हो सके तो फिर वे भले 
ही स्वच्छांदता पूर्वक आचरण करें| परन्तु उनको कुदेवों की सेवा 
नहीं करना चाहिये। क्योंकि संसार में शसुलम जो अन्न है उस 
अन्न को ही सब लोग खाते हैं। यदि डस अन्न का मिलना 
दुर्लभ हो जावे तो वे भूखे ही बेठे रहते हैं| कारण की ऐसा फोन 
पुरुष होगा जो कि झ्धा को दूर करने के लिये विप को खाबेगा। 
फिर भी भगवान के चरण में भक्त लोग याचना करते हैं कि।-- 

नस्नेद्ाच्छरण प्रयान्ति भयवन्पादद्पं ते प्रजा । 

हेतुस्तत्र विचित्र दुश्वनिचयः संसार घोराखवः ॥ 


( ६५ ) 


अच्शंतस्फुर दुअरश्सि निकर व्याकीर्ण भूमंडलो। 

अष्मःकार यत्तीन्दुपाद सलिल च्छाया नुरागरविः || 
अर्थ--हे भगदन्‌ ! वे सभी संसारी जीत प्रेप पूर्वक्ष आपके 
वर्ण कमल के शरफपें प्रीति के वश से नहीं जाते हैं क्योंकि आपके 
चरणों की शरण में आने से कुछ निमित्त कारण है| कारण यह 
कि संसार रूपी ससुद्र या संसार रूपी महान भयानक जंगत्न 
महा विचित्र है। क्योंकि इस जंगल में महान भयानक दुःख भरा 
हुआ ओर इन्द्रिय रूपी बड़े बड़े जानवर इसमें हमेशा रहते हैं । 
और इसमें विषय वासनारूपी गर्मी से जीव घबड़ाकर यत्र तत्ने 
रुपो गर्मी के किरणों से भयभीत हुए तढ़प रहे हैं| देव वशात्‌ 
चन्द्रमा के समान शांति को देंने वाले आपके चरणरूंपी छाया का 
शरण लेने से उन जीवों का संसार वासना रूपी गर्मी को अपने 
धरणामें आंकर शांत कर लिया तथा सुखी हो गया। अब उत्त 

जौबों को ढरं किसंका अर्थात्‌ आपके भक्तों को डर नहीं है। 


( ६६ ) 


ज्यादा पुरयथ भी संसार विषय का कारणी 
भूत होने से वे भी बन्ध तथा संसार 


के कारण 
“निरुतं पुण्यदे भोगमक्कू मदिरिंदं तृष्णे तृष्णातियिं। 
पर॑वस्तु ग्रकरानुभूतियद्रिरागांदि शागादियिं ॥ 
दोरे कोंडास्व मासखव॑ भवनिवद्ध॑ पुण्यमुं पापदों । 
ठनिरेयायूती विधदिंद योनिगे वल॑ निर्वाण लच्मीपती ! ॥ १६ 
अर्थः--हे | मोक्ष लक्ष्मी क्रे अधिपति अरहंत भगवान्‌ ! पुण्य 
से सुख की अभिलापा वारम्वार बढ़ती जाती है। इसते पर बरतु 
का भोग व सोग से मोह तथा मोह ते कर्माखव होता है। ओर 
इस मर्माश्रव से संसार का वन्ध हांता है। इस लिये पुण्य के सह- 
योग से भी ज्षणिक सुख प्राप्त करके वारस्वार दुःख उठाने पड़ते है 
तो यह पुण्य सी संसार वन्धन के लिये कारण नहीं हैं क्या? 
अवश्य ही हैं । 
अर्थात्‌ पुएय भी संसार बन्धन के लिये कारण है।इस 
प्रकार आपका अमिप्राय है | ॥१दा - 
विवेचनः-- पुएय से हमेशा सांसारिक भोगोपभोग की भ्राँप्ति 
होती रहती है ? परन्तु यह झुख चार दिन के सुख के समान 
मालूम होते हुए इन्द्रियों को भोगने योग्य है। विषय वासना को 
तथा कपषाय को बढ़ाने वाला है; मोह को उत्पन्न करने वाला है, 
' पाप को बढ़ाने वाला होकर संसार की बृद्धि करने वाज्षा है ! और 


(छ ) 


त्रिक है। अन्त में दुःखदाई है, और आते ध्यान-रोद्र ध्यान-कोः 
उत्पन्न करने वाला- है। इन्द्रिय लालस! को बढ़ाने में? उत्ते जक- है.। 
लोभ साया समता को जनक है। नरकादि चारों गतियोंको ले 
जाने में सहकारी है ओर क्षणिक है हमेशा: संसार भूमण का 
निमित्त कारण है पुण्य कम के द्वारा मिला हुआ रोज॑लच्ष्मी महलै- 
अनेक प्रकार के भोग सामग्री इत्यादि सुंख ऐसा मालूम पढ़ता है, 
कि जैसे मनुष्य के शरीर में खुजली हाने से पहले खुजलाते समय 
चहुत आन्दु मालूम पड़ता है, परन्तु जेसे खुजलाते जतते हैं बेतें 
ही अन्त में वेदना होकर अत्यन्त ठुःखदाई मालूम पड़ती है बाद में 
उस वेडनां को सहंने में असमर्थ होकर तीब दुःबी होता है| 
उसी तंरह पुएय कम के द्वारा मिला हुओ सुख पहले अच्छां 
मालूस पड़ता है वाद में उसको भोगते भोगते. इन्द्रिय शालसा 
बढ़ती जाती है और कार्य वासना में प्रदीप्त होकर अनेक विषय 
वासना में फंस जाता है; उनके द्वारा होने वाले पाप के निमित्त वह 
जीवात्मा नरकादि गतियों का वन्ध भी कर लेता है अथवा कदा- 
चित्‌ पुरंय के उदय होंने के कारणं कद्ठाचित्‌ देव गति का बन्ध भी 
कर लेता है, ओर वहां चारदिन सुख से अपनी आयु को विताकर 
अन्त में भनुंष्य गति में पतन होता है। जेसे मानो मछली को 
पानी से निकल्वाकर जमीन पर फेकने से तढ़पती है उसी तरह 
देवगति से निकलकर निचिले मलुष्य गतिमें पड़ते ही संसारीक 
वेदना से तड़पता है। अन्त तक ढुःख-दी-ढुःख भोगना पड़ता है। 
 चत्त्‌ फिर भी सुख पुण्य उपोजन किया जाय अथवा दान 
पूजा सक्ति स्तुति, बेंदुना वृत नियम संयम तप वरगेरह एक 


५ पक )।/ 


पालन करके पुनः देवगति। देवगती से मनुष्य गति प्राप्त करते हुए 
क्षणिक सुख दुःख अलुभव करते रहते हैं। कहा भी है किः-- 
सत्य पांत्र दानेन भवेद्धनाढयों । धनः प्रकर्षण करोति-पुर्यम्‌ | 
पुण्याधि कारी दिविदेव राजा | पुनर्धनाढ्यों पुनरेव भोगी॥ 
श्र्थः--सत्पात्र दान पूजा बुत नियम संयम इत्यादि से धन 

की प्राप्ति होती है। अर्थात्‌ सत्पांत्र दान के प्रभाव'से पुएय की 
प्राप्ति होती है, ओर पुण्य के प्रभाव से देवगति का बन्ध होता: है। 
फिर वहाँ से मरकर मनुष्य गति में जन्म लेता है फिर धनवान 
होता है फिर दान पूजा करके फिर देवगति में वहां से फिर मनुष्य 
गति में जन्म लेकर पुनः धनाद्य पुनः भोगी इस प्रकार पुर्य कम 
को भोगते हुए शुभ अशुभ क्रिया में रत होकर भोग में फंसा रहता 
है | इससे पुण्य दी दोता है ओर संसार की इद्धि होती है। परंतु 
इससे आत्म सिद्धि या श्रात्म स्वरूप प्राप्त कर देने वाले सच्चा 
निजात्म स्वरूप की प्राप्ति नहीं हो सकती है स्वानुभव बिना यह 
जीव हमेशा संसाररूपी महान सागर में गोता खायों करता है। 
कद्दा भी है किः-- 

'._ भायद्विओ हु लोई जइ णो सम्बेय णियय श्रप्पाण ! 

तो ण्‌ लहई तं शुद्ध भग्गविदीणों जहा सयणं॥ 
भावाथ+--यहाँ पर यथार्थ बात बताई जाती है कि थथार्य 

आत्म ध्यान उसे सममना चाहिये कि जहाँ आप आप में लय हो 
कर अपने आत्माका अनुभव करे आप हीके स्वभाविक आनन्द रस 
पान करे उसी को अपने शुद्ध आंत्मा का स्वभाव मिट गया ऐसा 
कहा जायगा। क्योंकि वह सर्व परसे छूटा इआ अपने ही निरवि- 


( ६६ ) 


कल्प असेद स्वरूप में तन्‍्मय है, घहदी घढड़ां भारी पुण्य शाली 
निकट भव्य जीव है जो स्वानुभव रूपी रत्नत्रय की एकता को 
पा लेता हैं। 
एक घार अगर इस जीव को स्वानुभव के द्वारा शुद्धात्मा का 
पहचान हो जाय तो वह संसार में रहे या भोग में फंसे रहने पर 
भी वह हमेशा सुखी रहता है। क्योंकि संसार की रुचि नी है | 
ओर उससे बिलकुल घृणा करता है ओर कर्म का वन्‍्ध उनको 
नहीं करता है। इससे अरुचि रखता है, इससे वह थोड़े समय में 
अपने निज सुख प्राप्ति करके मोक्ष सुख को पाता है। 
कोई ज्ञानी संसार के लोलुपी बहिरात्मा जीव ध्यान भी करे 
परन्तु उस ध्यान में अपने निज ध्येयपर न आबे मंत्रों पर चित्त 
रोके या प्रथ्वी आदि धारणाओ को करे व पांच परमेष्ठी का ध्यान 
करे या सिद्ध का स्वरूप ध्यावे। उन सब साधनों में उलमा रहे 
' परन्तु अपने ही शुद्ध स्वतत्वपर न पईुँचे तो उत्ते भाग्य हीन कहा 
जायगा। क्योंकि मोक्ष का साधन मुख्य एक वीतराग स्वसंवेदन 
भाव या शुद्धोपयोग है । 
द्रव्य लिंगी मुनि ध्यान का बहुत दी अभ्यास रूरते हैं परन्तु 
मिथ्यात्म कर्म के अपने शुद्धात्मा की प्रतीति रूप सम्यकदर्शन को 
. नपाते हुए स्वानुभव के सिंहासन पर नहीं पहुँच सकते, वे भावमें 
वरिरात्मा ही रहते हैं। यद्यपि मंद फपाय से प्रेवेयिक तक जाकर 
अहर्मिद्र होने का पुण्य बन्ध लेते हैं तथापि भवसागर से पार होने 
का साधन स्वानुमवरूपी जहाज को न पाकर वे मोक्ष का काम 
नहीं कर सकते हमेशा संसार में भूमण करते हुए भटकेगा । 


(१०० ह ) 


संगत्यागः कपायाणां निग्रहों वृत धारयाँ। 
मनोउचाणां जमश्वे ति सामग्रीध्यान जन्मने ॥ 
ज्ञान वेराग्य रेजुम्यां नित्यमुत्पथ घतिनः । 
जित चित्त न शक्यंते धत्त' मिद्रिय चाजिनः १ 
भावारथ:--परिश्रह का त्याग) कपायों का व्सिध बतों का 
धारण मन व इन्द्रियों का वनय ये सब सामग्री ध्यान के साधन 
में आवश्यक है। जिसका मन अपने वश है बे नित्य कुमार में 
ले जाने वाले इन्द्रियरूपी घोड़े को ज्ञान व बेराग्य की रस्सियों से 
पकड़कर वश रखने को समर्थ होता है। जबतक वैराग्यरूपी रस्सी 
इनके हाथ में नहीं आयेगी तब यह मूर्ख अज्ञानी जीव संसार में 
भटकते हुए शुभ अशुभ कम के-द्वारा अपने आपको बॉघकर हमेशा 
' संसार में फंपे रद्दते हैं तव तक पाप पुर्य रूपी रश्सी इस आत्मा 
' शाम से छगे हुए हैं तव तक शुद्धात्मा के जद्याज पर चढ़ नहीं 
सकता और मोक्ष महल में पंच नहीं सकता है । 


( ९०१ ) 


. जब जीव देवगति से मनुष्य गति में आता 
है वह दुःख जेसे पानी से मछली अलग 
जमीन पर फेंकने से जेसे तड़पती है उसी 

. . प्रकार इसको भी हुःख होता है। 
उ'तुं योनिगे निश्चलात्म सुखर्दिंदं बलकेयुँ दुःखबिं । 
ल्तात॑ विपयंगलेस्तेरगुव॑ नीरिंद मीनपिंगेयुं_ ॥ 
संतापं. बडगुँ ज्वलज्वलनमं सावंदमेंबतेवो । 

.लिंती. युक्तियगम्यमन्य , मत दो छनिर्वाण लक्ष्मीपती ! १७ 

अर्थः--है ! सोज्ष लक्ष्मी के अधिपति ,अरहं.त भगवान्‌ | यह 

'मनुष्य अगर स्थिरता पूर्वक बैठकर .परिश्रम के साथ आत्मध्यान 

करने पर भी. निद्वान, शल्य के कारण देवरति इत्यादि सुखों की 

इच्छा करके वहां. के विषय.चणिक सुखों में मग्न होकर अन्त में 
अपनी आयु पूर्ण कर ..जब मलुगित में वहाँ से च्युत होता है तव 
अनेक : छुःख .छठाता:है | जैसे मछली,को पानी से निकाल वा 
जमीनमें: फेफनेसे ज॒से तड़फती है। वेस-ही ,यह मनुष्य, इस मनुष्य 
गति के. ढुग्ख से तड़फता है ॥९ण॥। 

_“ विवेचन+-यह्‌ आ्राणी उत्तम मनुष्य, पर्याय पाकर के भो 
अपना आत्म कल्याण नहीं कर पाता ।..कदाचित्‌ काल ल़न्धि पा 

कर सम्यक्त्व भी प्राप्ते किया तथा दुद्ूहूर तपश्चग्नों के , द्वारा ध्यान 

_ रूपी जहाज पर आरूढू हो गया।. पर जिस ध्यान से अखंड अवि- 


( १०१ ) रे 


नांशी मोक्ष लक्ष्मी प्राप्त कर सकता था किंतु वह प्राणी- निदान 
बांध कर के देवगति के सुख की इच्छा से वहाँ के ( स्वर के ) 
विषय सुख भोगने के वाद आयु के अवसान में जब मनुष्य जन्म 
में पतन होता है तब बड्‌ इस प्रकार तड़पता है कि जेते मछलियां 
पानी से निकालने के च्राद प्रथ्ची पर रखने से तड़पती है यह 
प्राणी सर्वदा लोम व क्पाय के वशीभूत हो कर अपने ईप्सित 
फल्न को नहीं प्राप्त कर सकता कहा भी है किः-- 
नयन्ति चिफल॑ जन्म प्रयासंद् त्यु गोचरः। 
बराकाः प्राणिनोडइजस्ञ' लोभादप्राप्त वांछिताः ॥ 
अर्थ--पामर प्राणी निरंतर लोभ कपाय- के वशीमूत होकर 
वांछित फलको न पाकर डृत्यु को सामने करने वाले अनेक उपायों 
द्वारा अपने अमूल्य जीव रत्न को व्यर्थ में ही नष्ट कर देते हैं । 
तत्तत्कारक पारन्त्य मचिरा ज्ञाशः सतृष्णान्वय। 
स्तरेभिनिंस्पाधि संयमथ्तों बाधा निदानेः परेः ॥ 
शर्मभ्यः समृंहयन्ति हनत विषयाताश्रित्य यदेहदिन। , 
स्तत्क ध्यत्फणिनायकाग्रदशनेः कण्डूविनोदः स्फुटम्‌ ॥ 
अर्थ---यद्यपि विषय जनित पूर्वोक्त सुख फो दुःख द्वी फह्दा है 
सो ठीक भी है, क्‍योंकि उस सुख को कारकों की पराधीनता है ! 
श्रथांत्‌ वह सुख 'अन्य के द्वारा होता है ओर तत्काल नाशवान्‌ भी , 
है तथापि ये संसारी ज्ञीव उपाधि रहित संयम के धारक द्वोने.पर 
भी तष्णा के साथ सम्बन्ध करते इये वाधा के कारण ऐसे। अन्य 
घनादिकों के द्वारा सुख के लिये विषयों की. इच्छा करते हैं। 
क्या करते हैं कि मानों क्रोधायमान नागेन्‍्द्र के अगले दा्तों से 


( ०३ ) 


( विष के दातों से ) ख़ुजलाने का साक्षात्‌ विनोद द्वी करते हैं । 
भावार्थ---साँप के जहरीले दाँतों से खुजलाना मृत्य या दुग्ख 
का ही कारण है| ह 
. 'मिःशेषामिसतेन्द्रिय थ॑ रचना सौन्दर्य सदानितः ! 
प्ीतिः प्रस्तुत लोभलद्वित मनाः को नाम निर्वेधयताम्‌ 0 
अस्माकन्तु नितान्त घोर नरक ज्वाला कलापः पुरः । 
सोढठयः कर्था.स्यसो तु महती चिन्त्रा मनाः झन्तति | 
अर्थ+--अहो ! खेद है कि समस्त मनों वांछितेन्द्रियों के विषयों 
की रचना के सोन्दर्य से जिसका मन वँधा हुआ है तथा प्रीति के 
प्रस्ताव ( चक्र ) में आने से लोभ के द्वारा खंडित हो गया है | 
मन जिसका, ऐसे जीवों में से ऐसा कोन दै। जो विषयों में से 
उद्यास्रीन होने के लिये-तत्पर हो । 
यहाँ आचाय॑ महाराज कहते हैं कि हे संसारी जीव | विषयों 
से विस तो नहीं होते, किन्तु इन विषयों से उत्पन्न इये अतिशय 
रूप तीव्‌ नरकारिनि की ज्वाला समूह को भव्ष्यि काल में किस 
प्रकार सदन करोगे ? यह मदा चिन्ता हमारे मन को दुःखित कर 


रही है। 
मीना हुत्यु प्रयाता रसन व शमिता । 


दनितिनः स्पर्श रुद्धाः 

वद्धास्ते वारि वन्‍्घे छवलन मुपगताः 
पत्रिणश्चाक्षि दो शांत्‌ 

भू गाए गंधोदताशा+ प्रलयमुपगताः 
गीत ल्ोलाः कुरद्गाः 


( १०४ ) द 


: कालब्यालेन दृष्टा स्तद॒पि 
तबुभता मिन्यिर्थंष रागः ॥ 

--अरे देखो रसने। इन्द्रिय मछली है वह मझत्यु-को प्राप्त 
हुई है ओर हस्ती स्पर्शन इन्द्रियों के वशीभूत हो गड़्ट्टे में बाँधे गये 
तथा नेत्र इन्द्रियों के विषय दोप से पतंग दीपक की ज्वाला में 
जल्नकर मर गये और प्रमण नासिका इन्द्रियों के वशीभूत होकर 
सुगंध से मुग्ध होकर नाश को प्राप्त इये | इसी प्रकार द्विरन भी 
गीत में लोलुप हों कर्णोन्द्रियों के विषय से (कालरूपी सर्प से मारे 
गयें । ऐसे एंक एक जीत्रों के द्वारा सभी जीव नष्ट होते देखे गये, 
किन्तु आश्चयं है | कि इस उत्तम कुल मनुष्य रत्त को पाकर 
प्राणी अनुपम सुच्र अर्थात्‌ आत्म सिद्धि छोड़कर क्षशिक्र संसारी 
सुखों के पीछे ही पड़े रहते हैं ॥१७॥ 


( १०५ ) 

कर्म बन्ध के कारण ऐसे विषय कषायादि 

चिंता से रहित आत्म ध्यान में लीन होना 
ही कम का नाश के कारण हैं। 


: स्वपुरोपा्चितपुण्य पापवशदिं सौख्या वहंगलदगु । 
छदुप भोगक्कवु बंदोढागल्रिवुल्व्य सन्नभव्यं निर ॥ 
स्तपुरोवंधन हेतु भूतरति विद्ध प॑ निजात्मस्थित । 
शपियिक्क कर्म तदलुगं निर्वाण लक्ष्मीपती | ॥१८॥ 
अर्थ+--मोक्ष लक्ष्मी के अधिपति हे अरहन्त भगवान | आपके 
द्वारा पूर्व जन्म में संपादान किया हुआ पुण्य और पाप से सुख 
दुश्ख को अर्पण करके उसको अन्नुभव करते समय सम्यकक्‍ज्ञानी 
ऐसे आसन भव्य जीच ) पहले अपने कर्म वन्ध के कारण रागद् प 
को छोड़कर अपने आत्मर्चितन में सग्न होकर अनादि काल से 
अपने साथ किये इये अपने समान ही इस जीवात्मा को बनाये 
इये कर्स का लाश करता है ॥ ९८ ॥ 

विवेचनः-ज्ञानी जीव पूर्व जन्म में उपाजजन किया हुआ 
पुर्य ओर पाप के अनुभव करतेहुये सम्यकज्ञानी आसन्न भव्य जीव 
पहले अपने कर्म पन्ध के कौरण राग हषघ को छोड़कर अपने 
झात्म चिंतन में मस्त होकर अनादि छाल से अपने साथ लगा 


इुआ कर्स को नाश करता है।.._ 
प्रश्चः--ज्ञानी पर वस्तु फो क्‍यों नहीं प्रहण करती ? 


( १०६ ) 


समाधानः--जिस कारण वह ज्ञानी है वह पुरुष नियम पूर्दक 
यह जानता है कि वही उसका स्व, घन तथा द्रव्य है और उसी 
स्वभाव के पूरे द्रव्य का स्वामी है | ऐसे सूच्म तीर्ुण तत्व दृष्टि 
के अवलम्बन से आत्मा का परिग्रह अपना स्वार्थ स्वभाव ही हैं । 
ऐसा जानता है। इस कारण वह ज्ञानी पर द्रव्य को ऐसा जानता 
है कि यह मेरा स्व नहीं है। में इसका स्वामी नहीं हैं । इस कारण 
पर द्रव्य को अपना नहीं मानता। में भी ज्ञानी हूँ अतः पर 
द्रव्य फो प्रहण नहीं करता । ह 


भावार्थ---लोक में यह रीति है कि सममदार पुरुष पर पढ़ार्थ 
को अपना नहीं मानता तथा उसे ऋदण नहीं करता | इसी तरह 
परमाथों ज्ञानी अपने स्वभाव को ही अपना जानता है। पर को 
अपना नहीं जानता अतएव वह पर द्रव्य का सेवन नहीं करता । 

जो अजीब द्रव्य को में महण करूँ तो बह अजीचघ द्रव्य मेरा 
स्व अवश्य हो जाय और में भी उस अजीव का अवश्य स्वामी 
ठहरूँ। क्‍योंकि यह नियम है कि अजीच का स्वामी निश्चय से 
अजीव ही होता है। इसलिये मुके भी अजीव पना अवश्य आ 
पढ़ेगा । अतएव एक ज्ञायक भाव ही मेरा स्व है ओर में उसी का 
स्वासी हूँ; निससे झुके अजीब पना न हो में सर्वदा ज्ञानी रहकर 
पर द्रव्य को नहीं महण करूँगा, यह मेरा निश्चय है । 

ज्ञानी पुरुष पर द्रव्य के बिंगड़ने व सुधरने से हर विपाद 
नहीं करता | इस प्रकार सामान्य से सभी परिग्रद्दों को छोड़कर 
अपने पर के अविवेक के कारण अज्ञान को छोड़ने का जिसका 


( १०७ ) 


मन है ऐसा ज्ञान इन परि्रहों को विशेषक प्रथक पृथक छोड़ने के 
लिये प्रवृत्त होता है । 

. यहाँ शिष्य शंका करता है कि तत्वज्ञानियों ने भोगों को नहीं 
भोगा ऐसा तो सुनने में नहीं आया अर्थात्‌ तच्चज्ञानियों ने भी भोग 
भोगे हैं ऐसा पुराणों में सुना है।तब आपके इस उपदेश की कैते श्रद्धा 
की -य कि कोन बुद्धिमान इन विषयों का भोग करेगा ? इस 
पर आचार्य कहते हैं कि बुद्धिमान लोग काम अतिशय रूप नहीं 
सेवते । इसका तात्पय॑ यह है कि वत्वज्ञानी भोगों को हेय रूप 
श्रद्धान करते हुये भी चारित्र मोह के तीत्र उदय से उन भोगों को 
त्यागने के लिये असमर्थ होते हुये ही सेवते हैं, परन्तु चित्त में ज्ञान 
वेराग्य की भावना सदा जाग्रत रहती है, इस भावना के वल्ल से 
जब उनका चारित्र मोह मंद हो जाता है तब इन्द्रिय म्रामों को 


. समेट कर अर्थात्‌ संयम धारण कर शीघ्र ही आत्म कार्य के लिये 


उत्साहित हो जाते हैं । 
जसा कि कहा है+-- 


इद फल्नमिय॑ क्रिया करणमेतदेष क्रमो। 
व्ययोय मनुषंगर्ज फलमिदं दशेयं सम ॥ 
अय॑ सैहृदयं द्विषन्‌ प्रयति देश कालाविसा । 
विति प्रति वितर्कयन प्रयतते बुधो नेतरः ॥ 
भाव यह है फि ज्ञानी बुद्धिमान मनुष्य ही इस जगत में 
निम्नलिखित बातों का अच्छी तरह विचार फरता हुआ आचंरण 
करता है अज्ञानी ऐसा कभी नहीं कर सकता। 


( ९०८४ ) 


१-यह फल है २-यह्‌ क्रिया है। ३-यह कारण या जपाय है, 
४-यह उसके करने का क्रम है; १-यह्‌ हानि या खर्च है, ६-यह 
उसके सम्बन्ध से फल है। ७-यह मेरी दशा है। ८-यह मित्र है।' 
६-यद्द श॒त्र हैं। १०-यह ऐसा देश है, ११-यह्‌ ऐसा काल है। 

अर्थात्‌ तत्वज्ञानी धर्म का स्वरुप सममकर उसका आचरण 
द्रव्य) च्ेत्र तथा काल भाव को देखकर करता है । 

यदि सर्वथा त्यागकर साधुवत घार सके तो धारता है अन्यथा 
ग्रहस्थ में रहकर हेय युद्धि से भोग भोगता हुआ श्रावक् धर्म को 
पालता है । “ 


भाषाथ:--आचांय ने शिष्य के परिणामों को भोगोपर भोगों 
से हटाने के लिये ओर आत्म हित में लगाने के लिये ऐसा उपदेश 
दिया है कि यदि तू यह कहे कि भोगोपभोग संसार में सुख के 
कारण हैं इससे इनकी प्राप्ति के लिये तो धन कमाना ही चाहिए, , 
किंतु तेरा यह मानना भी मिथ्या है। क्‍योंकि ये सांसारिक भांग" 
अज्ञान से सुखदाई मालूम होते हैं, परन्तु ये दुःख के ही कारण है 
क्योंकि पहले सो विशेष भोग और उपभोग के पाने की इच्छा 
होती है | यह इच्छा द्वी दुःख है. फिर जब तक यह इच्छा पूरी 
नहीं होती तब तक आकुलता रहती है तथा तव तक इप्सित भोग 
सामी के लिये खेती वाणिज्य, सेवां और कठिंन कठिन उपाय 
करके धन को कमाता है। जिस धन कमाने के कार्य में वहुत कुछ 
शारीरिक और मानसिक आतप सहता है। ,बहुतों को इस धन 
प्राप्ति के होने ही में बहुत विष्न आं जाते हैं फदाचित्‌, बहुत कष्ट 


५ 
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उठाने व पूर्व पुणयोदय से धन भी पैदा हों गयाध्तो ईप्सिन 
भोगोपभोग सामग्री को इकट्ठा करने के लिये बहुत कृष्ट उठाना 
पढ़ता हे--बहुत ऋष्ट से मन पसन्द स्त्री, मकान, वस्र्‌ सस्वन्ध 
तथा; नौकर चाकरादि प्राप्त होते हैं। इस तरह भोग सामगी ढे 
एकत्र करने ही में वड़ा कष्ट होता है--बढ़े कष्ट से भोंगों फो 
पाने पर सी उनको पाँचों इन्द्रियों ले भोगने की चेष्टा करता है । 
यदि कोई इन्द्रिय भोगने में असमर्थ होती है वो महाय्‌ कष्ट प्राप्त 
करता है | इन्द्रियोंछे द्वारा भोग भोगते भं.गते मी इच्छा बन्द नहीं 
होती और अधिक तृष्या बढ़ती चली जाती है। जिसते और 
अधिक मनोज्ञ साम को इकट्ठा करन की आकुलता करा है। 
कदांचित्‌ फिर भी मनोज्ञ सामग्री मिली ओर इन्द्रियों की शक्ति 
न घटी तो फिर उले भोगते ही भोगते अन्य किसी मनोश् भोग 
की इच्छा बढ़ ज्ञाती है। इस तरह कभी भी इसकी तुष्णा रूपी 
अग्नि शांत्ति नहीं होती । उधर शरीर जराक्रान्श होकर छूटने के 
सन्‍न्मुख हो जाता है, पर इच्छा का ख्ोत बढ़ता ही चला जांता है । 
भोगते भोगते यदि कोई योग्य स्रामप्री नष्ट होने व बिगढ़ने क्षगती 
है तो भोक्ता को उसके वियोय का महान कष्ट द्ोता है | 


ओर थदि कहीं अपनी आयु पूर्या हुई और उन सामग्रियों को 
छोड़ना पढ़ा तो ओर भी महान दुःख होथ है। फिर इन भोर 
सम्बन्धी इच्छाओं के होने पर व इनको भोगते इये तीवू राग 
- होने पर तथा इनके वियोग में आत्त'ध्यान होने पर जो तीदुराग 
, » ड्ुव के परिणाम होतें हैं उनसे यह प्राणी अशुभ नाम, दीच गोत्र 


( १९० ) 


असाता बेदनी तथा अशुभ आयु बाँध लेता है. जिसते नरक पशु 
व कुत्सित मनुष्य गति में पिरकाल भुमण ऋर असह्य वेदनार्ओआ 
को सहन करता है। 

ये भोग सदा ही आकुलता ओर छुःख़ के कारण हैं । कर्मभूमि 
( भूमि ) के मनुष्यों को तीनों ही तरह से दुश्ख होता है अर्थात्‌ 
उनकी प्राप्ति करने का; होने पर तृप्तता न पाने का तथा दुःखों से 
उनको त्यागने क। परन्तु भोगमभू मि के मनुष्य ओर सर्द देवों के 
विपय भोगों की प्राप्ति का कष्ट तो नहीं है, किन्तु तृप्तिता न पाने 
का तथा दुःख से छोड़ने का दुःख्न तो अवश्य है। देवगण मस्ण के 
६ मास पहले अपनी माला मुरमाई देख वहां के भोगों को छुटता 
. मालूम कर महा विलाप करते हैं, जिसका कारण भी वी है कि 
भोगते हुये भी उनके मन की तृप्ति नहीं हो चुकी है इस तरह 
आतंध्यान से देवता गण कोई एकेन्द्री कोई हछि-इन्द्रीं आदि 
गतियों में पड़कर अनेक दुःख उठाते हैं । 


जाती लिंगादि अभिमानी जीवों को मोक्ष 
. की प्राप्ती नहीं है । 


विदितं भविसे ज्याति लिंग मेरडु देहश्रितं देहम। 
प्योडे जीवक्‍्के भवप्रबंध मदरिंदं ज्याति लिंगर्गर्लों ॥ 
प्ुदि बोंदाग्रह मुलूठ वर्भवदे पिंगर्पिगुवशु द्धचि । 
'स्पद भोंदल्नदुदेल्लमं विसुटर्नियाण लक्ष्मीपती ! ॥१६॥ 
अर्थ---मोक्ष लक्ष्मी के अधिपति हे अरहन्त देव | विचार कर 
के देखाजाय तो जाति ओर लिंग) यह शरीरके आश्रित हैं व शरीर 
संसार के कारण हैं | इसलिये ये जाति और लिंग के अभिमान से 
एकेक के ऊपर हटापग्रही करने वाले इस संसार से झुक्त नहीं हो 
सकते हैं। यह जीव शुद्ध चैतन्य रूप में हूँ इस प्रकार जानकर 
ओर उसके अलादा जाति और लिंग उसके बाह्य चिह तथा अभि- 
मान इत्यादि त्याग करने वाला जीव ही इस संसार से ऊुक्त दो 
सकता है अन्यथा नहीं ऐसे आपने समभझाया है ॥१६॥ 
विवेचन+--मिथ्यादृष्टी वरिरात्सा आत्मा के मिथ्या-श्रद्धान 
से उत्पन्न हुआ अर्थात्‌ अनात्मा शर्ीरादि बाह्य पद़ाथों को ही 
आत्मा समानता है। इस तरह के मिथ्याज्ञान से उत्पन्न हुए इस 
त्तोक व परलोक सस्वन्धी नाना प्रकार के क्लेश हैं किन्तु चदि वह 
जीवात्मा आत्मज्ञान से अर्थात्‌ शरीरादि से आत्म स्वरूप का सेद्‌ 
ज्ञान प्राप्त कर लेता है तव॒ वह आत्मस्वरूप का चिन्तन करके 
परम शांत हो जाता है। परन्तु जो उस आत्म स्वरूप के लिये 
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( 

उद्योग नहीं करता वह उत्कृष्ट तप अर्थात्‌ घोराघोर तपस्या करने 
पर मी निर्वाण की प्राप्ति नहीं कर सकता अर्थात्‌ उत्ते सुख-शांति 
कभी नहीं मिल सकती । 

भावार्थः--यहाँ पर आच्य्य कटते हैं कि मिध्याद्रष्टी बषिरा- 
त्मा को सच्चे स्वरूप का ज्ञान न होने पर विषय कपाय संबन्धी 
जेसी आकुलताय हो हैं तथा विषयों की प्रप्ति के लिये भिध्या, 
बुद्धि से अनेक दुर्गतियों में जाकर जो जो महद्दान्‌ कष्ट उठाने पढ़ते 
हैं वे सभी दुःख आत्मा के सच्चे स्वरूप का ज्ञान हो जाने पर 
दूर हो जाते हैं | ज्ञानी पुरप संसार में रहने पर भी ठुःखो नहीं 
दोता, क्योंकि वह इृष्ट की प्राप्ति में हर्प व अनिष्ट की प्राप्ति में 
विषाद नहीं करता, उपलब्ध हुये सुख दायक व दुःखदायक सभी 
वस्तुओं को समता भाव से ही सुख दुःख को भोगता है तथा पर 
लोक में भी अपने शुभ भावों फे प्रताप से साताकारी सम्बन्धों में 
प्राप्त हो जाता है । आत्मज्ञानी को उसी मार्ग पर चल्लता है जो 
साज्षात्‌ मोत्ञ पढ़ को प्राप्त करने वाला है। ऐसे उपरोक्त मार्ग में 
जाने-पर बिकट असाताकार्स सम्बन्ध बहुत तुच्छ प्रतीत होते हूँ । 


समाधि शतक में पूज्य पाए आचार्य ने कहा हैं कि 
लि देहाश्रितंग ऋूगं देह एवात्मनो भवः । 
न मुच्यन्ते भवात्तस्मात्त ये लिंग कतात्रद्दाः ॥ 
अर्थ:--जटा धारणादि अन्य मत के सेष व चग्तपना आदि 
जैन धर्म के भेष शरीर के आश्रय हैं | शरीर दी आत्मा का संसार 
है इस लिये जो भेष धारने में ही मुक्ति प्राप्ति का पत्॒ रखने बे 


॥4॒ 
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हैं कि वाहर फा सेष ही मोक्ष का कारण हैवे दुःख संसार 
से नहों छूटते हैं । इसी प्रकार बाह॒ये भेष का संकल्प विकल्प भी 
मोक्षुका कारण बडी है अनएव मोक्ष प्राप्तिके लिये भेषका अभिमान 
छोड़ना परमावश्पक है। 


भादार्थ-- यहाँ पर आचार्य ने इस विकल्प को त्याग करते हैं 

कि में साधु भेपघारी हैँ, अतः में अवश्य संसार सागर पार हो 
जाऊँगा | बाहरी सेष केंचल अन्तर चारित्र का कारणा है। सो 
अन्तरड्ग चारित्र वीतराग साव रूप है; इसलिये बाहरी चारिप्र भी. 
चीतराग अवध्था का प्रकाश होना चाहिये। किसी प्रकार के राग 
का कारण भेष नहीं होना चाहिये। क्योंकि श्रेष्ठ चारित्र के 
लिये श्रेष्ठ सेष नग्लपना तथा परिप्रदर॒ रहित पन्ना है, इस लिये 
नग्न दिगम्धर मेष धारण करके अन्तरज्ञ चारित्र पालना चायि 
अन्तरड् चीवरागता के लिये बाहरी दीतराग नग्नदशा निमित्त 
कारण है | मोत्त कारण तो अन्तरद्ध स्वात्माथुभव रूप वीतराग 
चरित्र है कोई बाहरी भेष सले ही बना ले। परन्तु भीतर वीतराग 
भाव व स्वात्मानुस॒व की जाग्रति जब त्रक नहों होगी तब तक 
उसका बाहरी भेष उले कभी मोक्ष साय में नहीं ले जा सकता। 
इसलिये, आचाय ने यह कहा. है कि जो ऐसा अहंकार करता है । 
कि में मुनि हूँ, त्यागी हैँ; तथा में मुक्त हो जाऊँगा वह विकल्प 
सहित होने से स्वानुभव के बाहर है। स्वानुभव में विकल्प रहित 
दशा होती है। बही असेद्‌ या निश्चय रत्नव्रय मयी परिणति होती 
है । बही परिणति हो कर्मा की संद्यारिक्रा है। इसलिये श्रद्धावान 


नी 
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की यह निश्चय रखना चाहिये कि आत्मा का भाव ही तारक भाव 
निवारक व सुखकारक है, अतः इस अ्रात्म भाव की प्राप्ति के लिये 
जो जो निमित्त कारण हो उनको मिलाकर उस भाव को प्राप्त 
करना चाहिये। जेसे रोदी का पक्रना अग्नि से होता है; परन्तु 
अग्नि का लाभ तभी होता है जब कोयला या लकड़ी आदि 
सामाग्री इकट्ठा की जाबे । उसी तरह कर्मा की निर्जरा उत्कृष्ट 
आत्मध्यान ते होती है । यह आत्मध्यान तभी हो सकता है जब 
कि उसके लिये मुनि फा नग्न सेष व अन्य व्यवहार चारित्र रूपी 
धाहरी सामग्री का सम्बन्ध मिलाया जावे | इसके अतिरिक्त जप 
कोई अग्नि जलाने के लिये लकड़ी आदि सामग्री तो इकट्ठा कर ले 
पर अग्नि जलाने का उद्योग नहीं करे तो कभी भी रोटी नहीं पक्र 
सकती उसी तरह कोई नग्न भेष तो भले + धारण कर ले तथा 
इस भेप के अहंकार में उन्म्रत रद्ढे, किन्तु आत्मानुभत्र व आत्मा 
ध्यान का कुछ भी यत्न न करे तो उसका केत्रज्त सेष धारण व 
व्यवडार चारित्र कर्मा की निर्जरा का कारण नहीं हो सकता। इस 
लिये सेष का विकल्प भी छोड़कर स्वात्मानुभवी होने का उपाय 
करना चाहिये ॥१६॥ 


( ११५ ) 


पाप और पुण्य दोनों ही पाप के कारण 
है ऐसे जिन्होंने जानकर पाप को डरने 
वाले दोनों छोड़ देता है । 


हेत पाप वोह्पुण्यमं) शिवपद प्राप्तधर्मन्नादोड । 

प्रतिबन्ध अ्द्मर्तु वर्णते गमहँतयक्क सुच्चे; कुलो ॥ 

दित संशोधकमन्न दप्पुदरि नेंतु सर्व कर्मोत्कर । 

च्तियिंदल्नदे मक्तियागढुवर्ल निर्वाण लक्ष्मीपती ! ॥२०॥ 

अर्थ---मोक्ष लक्ष्मी के अधिपति अरहंत देव ! शुभ को 
उत्पन्न करने वाला ज्ते पुरय है वह भी शुभ कर्म क्रे व्न्ध होने के 
कारण दह भी मोक्ष के लिये कारण नहीं है। पज़्तु सोक्ष को 
प्रति बन्धक नहीं है। यह एण्य कर्म अरह। पद को प्राप्त होने इन्द्र 
धरणेन्द्र नारायण प्रति नारायण वलदेव, वासुदेव चक्रवर्ती, महान 
महान उत्तम तथा ऊँव वन्श वर्ण उत्तम छुल्त वाले को उत्पन्न कर 
ने को निमित्त मात्र है, परन्‍्तु इनका प्रति वन्‍्धक नहीं है। 
यह पुएय कर्म संसार के लातच को बढ़ाने के का-ण वंध 
का कारण है। इस दृष्टि से देखते पर दोनों हो दन्य के 
कारण हैं | इसलिये पुण्य और पाप दोनों मोक्ष के लिये कारण 
नहीं ॥२०॥ 

विवेचन*--हे जीच ! जो पाप के उदय जीव को ढुःख शीघ्र ही 
: भोक्ष के जाने योग्य उपाइयों में बुद्धिकर देवे, तो वे पाप भी बहुत 
. भच्छे हैं, ऐसा ज्ञानी कहते हैं । 


हि जज के रे 


भावार्थ:--कोई जीव पाप करके नरक में गया, वहाँ परम हान 
दुःखभोगे उसमें किसी समय कुछ जीव को सम्यकत्व की प्राप्ति हो 
जाती है | क्योंकि उस जगह सम्यक्त्व की प्राप्ति के तीन कारण 
हैं, पहला तो यह है, कि तीसरे नरक तक देवता उते संबोधने को 
जते हैं, तो कभी कोठे जीव के धर्म सुनने से सम्यक्त्व उत्पन्न हो 
जावे, दूसरा कारण पूः भव का स्मरण ओर तीसरा नरक की 
पीडा से दु/ब्ी होकर नरक को सहान्‌ दुःख का स्थान जान। 
नरक के कारण जों हिंसा, क्ूठ, चोरी कुशील परिप्रह ओर आर- 
स्मादिक हैं, उनको खरीव जान के पापस उदास होवे। तीसरे 
नरक तक ये तीन कारण हैं। आगे के चोये पाँचवे छट्टे, सातवें 
नरक में देवों का गमन न होने से धर्म म्रमण तो है नहीं लेकिन 
जाति स्मरण है; तथा वेदना से दुःखी होऋर पापते भयभीत होना 
ये दो ही कारण हैं | इन कास्णों को पाकर किसी जीव को सम्य- 
क्त्व हो सकता है । 
इस नय से कोई भज्य जीव पाप के उदय से खोटी गति में 
गय७ ओर वहाँ जाकर यदि सुल्ट जावे ? तथा सम्यक्त्व पावे) तो 
चह कुगति भी वहुत श्रेष्ठ है । 
ऐसा योगीन्द्र आचार्य ने कहा भी है कि--जो पाप जीवों को. 
दुःख प्राप्त कराके फिर शीघ्र द्वी मोक्षमार्थ में बुद्धि को लगाबे। तो 
वे अशुभ भी अच्छे हैं। तथा जो अज्ञानी जीव किसी समय 
अज्ञान तप से देव भी हुआ हो ओर देव से मरके एकंन्द्री हुआ 
तो चह देव पर्याय पाना किस काम का | चज्ञानी केदेव पद पाना 
सी व्यर्थ है। जो कभी ज्ञान के प्रसाद से उत्कृतष्ट देव होने के . 
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बाद अतनन्‍्त काल तक सुख भोगकर देव से मनुष्य होकर मुनिवत 
धारण करके मोक्ष को पार्वे तो उसके समान दूसरा क्या होगा ! जो 
भी निकलकर कोई भव्य जीव मनुष्य होकर महावत धारण करके 
नरकते मुक्ति पावे। तो वह भी अच्छा है, ज्ञानी पुरुष ऐसे पापियोंकों 
भी श्रेष्ठ कहते हैं । जो पाप के प्रभाव से दुःख भोगकर उस दुःख 
से ढरकर दुःख के मूल कारण पाप को जानकर उससे उदास हो 
गये, तो बे प्रशंधा करने योग्य हैं, पर पापो जीव प्रशंशा के योग्य 
नहीं हैं, क्योंकि पाप क्रिया सर्वदा निन्‍दुनोय है। भेदामेद रत्नत्रय 
स्वरुप श्री वीवराग देव के धर्म को जो घांरण करते हैं। वे श्रेष्ठ हैं 
यदि सुखी घारण करे तो भी ठीक ओर दुः्खी धारण करे तो भी 
ठीक है, क्योंकि शाक्ष का वचन है कि कोई भी सहा भाग डुग्खी 
हुये ही धर्म में लघलीन होते हैं । 
फिर भी वे पुण्य अच्छे नहीं हैं, वे जीव को राज्य देकर शीघ्र 
ही दुश्खों को उत्पन्न करते हैं। ऐसा ज्ञानी पुरुष कइते हैं | संबो- 
घन के साथ जीव के लिये आधपार्य कहते हैं कि हे जीत | जो 
अपने सम्यकदर्शन के सन्मुख होकर सरण को भी पावे तो भी 
अच्छा है, परन्तु अपने सम्यकदर्शन से विसुख हुआ पुण्य भी करे 
तो ठोक चहीं है । 
निज शुद्धात्मा की प्राप्ति रूप निश्चय सम्यक्‍त्व के सन्मुख 
परे जो सत्पुरुय हैं वे इसी भव में थुधिष्ठिश भीम तथा अज्ु च 
की तरह अदिनाशी सुख को पाते हैं ओर कितने ही नदुल सहदेव 
-क्ी तरह अहसिन्द्र पद पाते हैं, पर सम्यक्त्व से रहित मिथ्या- . 
दष्टी जीव पुरय करने पर भी मोक्ष के अधिकारी नहीं होते, ये 


( श्शद ) 


संसारी जीव ही हैं। इस लिये निश्चय से मिथ्याद्ृष्टियों के 
पुण्य का निपेथ है। भेद रत्नत्रय की आराधना से रदित देखे सुते 
अनुभव किये भोगों की वांछारूप निदान वन्धके परिणामों सहित 
जो मिथ्यादृष्दी संसारी अज्ञानी जीव हैं. उसते पहले उपार्जन 
किये हुये भोगों की वांछा रूप पुण्य के फन्न से प्राप्त हुई घर में 
संपदा होने से अभिमान होता है, अभिमान से बुद्धि भुष्ठ होती 
है, बुद्धि भूष्ठ से पाप तथा पाप ते भव-भव में अनन्त दुःख पाता 
है | इसलिये मिथ्याहृष्टी जीवों का पुर्य पाप का ही कारण है । 
जा सम्यक्त्यादि गुण सदित भरत, सगर। राम तथा पांडवादि 
विवेकी जीव हैं उनको पुण्यवन्ध अमिमान नहीं उत्पन्न करता। 
वह पुण्य परम्पराय मोक्त का कारण है। जैसे अज्ञानियों के पुएय 
का फल विभूति गर्व का कारण है। वेसे सम्यक्द्ृष्टियों के नहीं है। 
वे सम्यक्दष्डी पुण्य के पात्र इये चक्रवर्ती आदि की विभूति पाकर 
मद अहंकारादि विकल्पों को छोड़कर मोक्ष गये । अर्थात्‌ सम्य- 
क्ट्ष्टी जीव चक्रवर्ती वल्भद्र पद में भी निरहंकार रहे। कहने 
का तात्पर्य यह है कि पहले समय में ऐसे सत्पुरुष हो गये हैं कि 
जिनके बचन में सत्य चुद्धि में शास्त्र मन में दया पराक्रम पह 

भुजाओं में शूर वीरता तथा याचकों में पूर्ण लक्ष्मी का दान ओर 

मोक्ष मार्ग में गमरन हुये वे लिराभिमानी इये, जिनके किसी भ्रकार 
का अहंकार नहीं हुआ, उनके नाम शास्त्रों में प्रसिद्ध हैं। परन्तु 

बड़ा अचस्भा हैं कि इस पंचम काल'में सन्ञुष्य के अन्दर लेश 
मात्र भी गुण नहीं है और उद्धतपना है। इनकी बुद्धि सवंदा 

अभिमान में ही रहती है। कहा भी है किः-- 


दीहा+-देवहेँ सत्थहँ मुनिवरहँ यो विद्देखु करेइ | 
शिय में पाउ हवयि तसु जे संसारु भमेइ ॥ 
अर्थः--सम्यक्‌ पूर्वक जो देव, गुर तथा शास्त्र की सक्ति करता 
है उसके मुख्य तो पुण्य होता है और परम्पराय मोक्त होता है 
र जो सम्यक्त्व रहित मिथ्याहष्टी जीघ्र हैं. उनके भाव भक्ति 
नहीं है, उनके लोकिक बाहरी भक्ति है उसते पुस्य का वन्ध होता 
है, पर कर्म क्षय तहीं होता । 
यह कथन्त सुनकर कोई शंका करता है कि हे प्रभो | जब 
पुण्य मोक्ष का कारण नहीं है तव पअहण करने योग्य नहीं है ओर 
जो ग्रहण योग्य नहीं है तो भरत, सगर, राम तथा पांडवादिकों 
ने पंचपरमेष्ठी के गुण स्तवन क्यों किये ? तथा दान पूजादि शुभ 
क्रियाओं द्वारा क्यों पुस्योपार्जन किया ? उत्तर जिस प्रकार पर- 
देश में स्थित कोई रामादिक पुरुष अपनी प्यारी सीता के पास से 
आये हुये किसी मनुष्य से बातें करता है तथा उसका सन्मान 
फरते हुये उसे दान देता है 
ये सभी कारण अपनी प्रिया के लिये ही हैं, कुछ उसकझ्रे 
भ्साद के कारण नहीं हैं, उसी प्रकार वे भरत, सगर, राम तथा 
पांडवादि सहापुरुष वीवराग परमानन्द स्वरूप मोक्ष लक्ष्मी के 
उंजाइत रस के प्यासे हुये सांसारिक स्थित छेदने के लिये विपय 
कपायों से उत्पन्न हुये आर्त रोद खोटे ध्यान के नाश का फारण 
श्री पंचपरमेष्ठी के गुणों की स्तुति तथा दान पूजा आदि करते 
हैं, पर उन्तकी दृष्टि केबल निज परिणति पर रहती है, पर वस्तु 
प२ नहीं रहती । पंचपरमेष्ठी की भक्ति आदि शुभ क्रिया के परि- 
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ण॒ति हये जो भस्तादिक हैं उनके बिना चाहे दही पुण्य प्रकृति का 
खास्रव होता है। जेसे कृषक की दृष्टि अन्न पर रहती है, तुण 
भूसा आदि पर ,नहीं बिना चाह्य पुण्य का वन्‍्ध सहज ही में हो 
जाता है। वह उनको संसार में नहीं मटका सकता | अर्थात्‌ चह 
जीव शिवपुरी का पात्र है । इसलिये यह्‌ पुण्य सम्यक्द्ष्टियाँ के 
लिये मोक्ष तथा मिथ्याद्ृष्टियों के लिये वन्ध का कारण है । 

।.. इसलिये पाप और पुर्य के मिलने से मनुष्य गति का वन्ध 
होता है। मोक्ष नहीं मिलता । ॥ 


|; 
! 
| 
( 
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कोई भव्य जीव व्यवहार रत्नत्रयः साधन 

कर मोक्ष पदकर लेता है। कोई व्यवहार 

रहित होकर दीज्ञा लेकर शीघ्र ही मोक्ष 
पद पाता है । 


दिवदिव॑दु न॒पेंद्र तीथंकर राज्य श्रीयुम॑ विटड भू । 
भुवन बंशिसे दीक्षे गोंडलु मधोलोकोद्‌गर्त मिक्तुम ॥ 

: ब्यवरं आ्रा्रेयनिक्कि लब्धि वशदिंदं दीक्षेयं गोंडनुं । 
भवर्दि पिंगिदोडाब मेदम रोलनिर्वाण लक्ष्मीपती !॥२१॥ 


अर्थः--हे मोज्ञलच््मी के अधिपति अरहंत देव । कोई भव्य 

जीव स्वयं से आकर चक्रवर्ती और तीर्थंकर दोकर मध्यलोक 
संबंधी अम्ेक भोग संपत्ति को भोगकर अंत में उसको त्यागकर 
लोकोत्तर श्रेष्ठ निज दीक्षा को धास्णुकर मोक्ष पद को पाते हैं । 
और कोई अन्य भव्य जीव सत्पात्र को भक्ति पूर्वक आहार शा 
ओऔषधि, अभय इन चार प्रकार के दान को देकर काल लबव्धिको 
पाकर जिन दीज्ञा धारण करके इस संसार ससंद्र से मुक्त होकर 
मोक्ष पढको पते हैं । इन दोनों में कया भेद है ? अर्थात्‌ कुछ भी 
भेद नहीं है, दोनों ही समान हैं ॥ २१ ॥ 


विवेचन३+--कोई भव्य जीव भाव पूर्वक सम्यरदुर्शन चिशुद्ध 
आदि षोडश कारण भावना सावे | यह भावना सोलह प्रकार है । 
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इसका घर्णान अलग अलग करंगे । और तीर्थंकर होकर मोत्त 
प्राप्ति करलेव । ह 

दर्शन विशुद्धि--विनय सम्पन्नता, शील और त्रतों में अतीचार 
न लगना। अभीर्ष्ण, ज्ञानोपयोग ओर संवेग यथा शक्ति त्याग 
ओर तप, साधु) समांधि वेयादइति, अरहंँत भक्ति, आचायभक्ति 
बहुश्नत भक्ति, श्रवचन भक्ति, आवश्यकापरिदारिणि। मार्ग 
प्रभावना और प्रवचन वत्सलता ये तीथंकर प्रकृति के आखब हैं। 

दर्शन विशुद्धिः-पच्चीस दोप रहित निर्मल सम्यग्द्शन का 
नाम दर्शन विशुद्धि है। दर्शन विशुद्धि को प्रथक इसलिये कहा 
है कि जिन भक्ति रूप या तत्वार्थ श्रद्धा रूप सम्यग्दर्शन अकेला 
भी तीर्थक्वर प्रकृति का कारण होता है। यशस्तिलक में कहा भी 
है कि--“केवल जिन भक्ति भी दुर्गति के निवारण में। पुण्य के 
उपार्जन में ओर ग्गेत्ष लक्ष्मी के देने में समर्थ है ।' अन्य 
भावनाय सम्यग्दर्शन के विना तीर्थद्डर प्रकृति का कारण नहीं हो 
सकतीं अतः दर्शन विशुद्धि की अ्रधानता बतलाने के लिये इसका 
प्रथक निर्देश किया है ! 

दर्शन विशुद्धिका अर्थ-इहलोकभय।, परलोकभय। अत्राणभय अयुः 

प्तिभय। मरणभय। वेदूना भय और आकस्मिक भय इन सातों भयों 
से रहित होकर जेनधर्म का श्रद्धान करना निःशक्लित है | इस 
लोक ओर परलोक के भोगों की आकांक्षा नहीं करना निःकांचित 
है। शरीरादिक पवित्र हैं इस प्रकार की मिथ्यावुद्धि का अभाव 
निर्विचिकित्सता है अरहंत को छोड़कर अन्य छुदेवों के द्वारा 
उपदिष्ट भाग का अनुसरण नहीं करना अमूदृदृष्टि है | उत्तम 
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क्षमा आदि के द्वारा आत्मा के धर्म॑ की बंद्धि करणा और चार 
प्रकार के संघ के दोषों को प्रकट नहीं करना उपगूइन है । क्रोध 
मान, माया और लोभादिक धर्म के विनाशक कारण रहने पर भी 
धर्म से ज्युत नहीं होना स्थिति करण है। 

जिन शासन में सर्वदा अनुराग रखना वास्सल्य है। सम्यकद- 
शंन सम्यक्ज्ञान और सस्यक्चारित्र के द्वारा आत्मा का प्रकाशन 
ओर जिन शासन की उन्नति करना प्रसावना है। सम्यक्दर्शन के 
इन आठ अंगों का सदभाव तथा तीन मूढ़ता, छह अनायतन ओर 
आठ मदों का असाव) चसड़े के पात्र में रक्‍खे हुये जल को नहीं 
पीना और कन्द्मूल, कलिंग, सूरण, लशुन आदि अभय चस्तुओं 
को भक्षण न करना आदि को दर्शन विशुद्धि कइते हैं । 

' स्तत्रय और उनके धारकों का महान्‌ आदर ओर कषाय का 
अभाव विनय सम्पन्नता है | पाँच बुत और सात शीलों में निर्दोष 
अवृक्ति करना शीज्ञ वृतेष्वन तिचार है। जीवादि पदाथों के स्वरूप 
को निरूपण करने वाले ज्ञान में निरन्तर उद्यम करना अभीच्णु- 
ज्ञानोपयोग हैं। ,संसार के ढुगखों से भयभीत रहना संवेग है। 
अपनी शक्ति के अनुसार आहार सथ और ज्ञान का पात्र के लिये 
दान देना शक्तितसत्याग है। अपनी शक्ति पूर्वक जेन शासन के 
अछुस र कायकलेश करना शक्तितस्तप है। जैसे भाण्डागार में 
आग लग जाने पर किसी भी उपाय से उसका शम्नन किया जाता 
है उसी प्रकार बुत ओर शील सहित यति जनों के ऊपर किसी 
निमित्त से कोई विध्म उपस्थित होने पर उस दिध्त को दूर करना 
साथ समाधि है। निर्दोष विधि से गुणवान पुरुषों के दोषों को 


'( २२७ ) 


दूर करना बेयावृत है । अरहन्त का अभिषेक, पूजन गुगा स्तवन। 
नाम का जप आदि अहंद्भक्ति है।आचार्यो को नदौन उप- 
फरणों का दान उनके सन्मुख गमन, आदर) पादपूजन, सम्मान 
ओर मनः शुद्धि युक्त अलुसग का नाम आच्यर्य भक्ति है। इसी 
अकार उपाध्यों की जक्ति करना वहुश्न त सक्ति है। रत्रत्रय आदि 
के प्रतिपादक आगभ में मनः शुद्धि झुक्त अनुराग का होना प्रवचन 
भक्ति है। सामायिक स्तुति चोबीस तीर्थकर की स्तुति वन्दना। 
एक तींर्थक्वुर सतुतिं। प्रतिक्रमण-कृतदोपनिराकरण) प्रत्याख्यान 
नियत काल आगामी दोपों का परिहार ओर कायोत्सर्ग शरीर से 
“ममत्व का छोड़ना इन छह आवश्यकों में यथा काल प्रवृत्ति करना 
आवश्कयापरिदरिणि है। ज्ञान, दान, जिन पुजन और त्तप के 
द्वारा जिन धर्म का प्रकाश करना मार्र प्रभावता-है। गाय और 
वछड़े के समान प्रवचन ओर साधर्मी जसों में स्नेह रखना प्रवचन 
चत्सलत्व है। ये सोलह भावनाय तीथ्थट्डुर प्रकृति के वन्ध .का 
कारण होती हैं। इससे अनेक भोग सामग्री मिलती हैे। परन्तु 
'इससे शीघ्र ही विरक्‍त होकर अरहँत पदको प्राप्त होता है दूसरा 
कोई भव्य -जीच ग्रहस्थावस्था में रहते हुये सी सम्यवत्तवपूरवक दीन 
पूजा ओर चार स्पात्र का दान संयम त्त नियम इत्यादि साधन 
के द्वारा अभ्यास करते हुये सांसारिक भोग संपत्ति से विरवंत 
होकर जिन दीक्षा धारण फर घोराधोर तप्श्चर्या के द्वारा कर्म की 
निर्जरा कर के मोक्च पढ़ को पाते-हैं। परन्तु इनःदोनों में कोई भी 
भेद नहीं है; दोनों समान हैं ॥ २११ - 


जज जल5 


( १४५ ) 
श्र ंध श्र श अब 
मोक्ष के प्रति बंधक भिथ्यात्व है 
३ भव्य 5 * आओ # ८. 
अद्रिं भव्यन दशनोन्मुखतेयं वराग्य संपत्तियु । 
पदुल नीक्षेयनांपुदु' जिनमतात्यां दवोधमूँ संयमा ॥ 
स्युदय प्रातियु मग्रमादतेयु सात्मध्यानमू वार्तेंय । 
लर्दे मुन्नाद विभावमेह्लमफल निवा|ण लक्षमी पति!॥२२॥ 
अर्थ-मोक्ष लक्ष्मीके अधिपति हे अरहंत भगवान' ! इसकारण 
भव्य जीव सम्यक्त्व में स्थिरता, वेराग्य भाव होना, संजोप के 
साथ दीक्ष' धारण करना, जेनागम के रहस्य को सममना, सम्य- 
क्दारित्र की प्राप्ति होना, ओर अमभ्युदयकी प्राप्ति तथा प्रमाद रहित 
होना व आत्मध्यान में लीनना, यह सभी जीव के साथ अनादि 
परम्परा से आये हुये हैं । परन्तु इसके विपयेत मिथ्यात्त्र इत्यादि 
विभाव परिणाम जो है, वह सभी जीव को निष्फल है। अर्थात्‌ 
हेय है ॥ २२ ॥ 
विधे बन--जो सम्यक्ट्ष्टि जीव अपने आत्मा को अपने से ही 
आपको निर्विक़ल्प रूप देखता है, अथवा नत्वार्थ श्रद्धान की 
अपेज्ञा च॑ बलता ओर मलिनता तथा शिथित्रता इनका स्थागकर 
शुद्धात्मा ही उपादेय है, इस प्रकार रुचिरूप (त्तिश्चय करता है 
:बीतराग स्व संवेदन लक्षण ज्ञान से जान ता है और सब रागादिक 
-बिकटपों के त्याग से लिज. स्वरूप में स्थिर होता है सो निश्चय 
रत्मत्रय को परिणत'हुआ पुरुष दी मोक्ष बाग है। 
सार यह है कि--हे जीव ! तू तत्वार्थ का श्रद्धात, शाझू का 


( २२६ ) 


ज्ञान, और अशुभ क्रियाओं का त्यागरूप सम्यकदरशत ज्ञान 
चारित्र व्यवहार मोक्ष मार्ग को जान, क्योंकि ये निश्चय रस्नत्रय 
रूप निश्चय मोक्ष मार्ग के साधक हैं, इनके जानने से किसी समय 
परम पवित्र परमात्मा हो जायगा; पहले व्यवहार रत्नत्रयकी प्राप्ति 
हो जावे, तव निश्चय रत्नत्रय की ग्राप्ति हो सकती है, इसमें 
संदेह नहीं है। जो अनन्‍्त्र सिद्ध हुये और होंगे वे पहले व्यवहार 
र्नत्रय को पाकर निशय रत्तमय रूप हुये | व्यवहार साथन है 
ओर निरचय साध्य है। व्यवहार ओर निश्चय को मोक्ष मागे का 
स्वरूप कहते हैं, वीतराग सर्वज्ञ देव कहे हये छह द्रव्य, सात तत्व 
नो पदार्थ, पंचास्तिकाय, इनका श्रद्धान; इनके ज्ञान रुप का ज्ञान 
ओर शुभ क्रिया का आचरण, यद्द व्यवहार मोक्ष मार्ग है, ओर 
निन शुद्ध आत्मा का सम्यक्श्रद्धान स्वरुप का ज्ञान, ओर स्वरूप 
का आचरण यह निश्चय मोक्ष मार्ग है। साधन के विना सिद्धि , 
नहीं होती । इस लिये व्यवहार के विना निश्चय की प्राप्ति नहीं 
. होती | 


इस प्रकार व्यवहार रल्नत्रय धर्म ओर निश्चय रत्नत्रय धर्म 
ये दोनों मार्ग अनादि काल से जीव के साथ आये हुए हैं ओर इस 
के साधन से मोक्ष की प्राप्ति कर लेता है। परन्तु इसके 
विपरीत मिथ्या-व मार्ग का अनुभव या साधन करने से मोक्ष की 
प्राप्ति जीव को नहीं दो सकता है | क्‍योंकि ये सभी आत्मासे मिन्न 
विभाव परिणति होने के कारण राग द्वेप को उत्पन्न करने वाले हैं 
अर्थात्‌ चारों गति के भ्रमण के कारण हैं और हेय हैं । 


( १२७ ) 


जीव गज, श् ४5 ः 
जीव संकोच विस्तार वाले भी और स्वभाव से 
डर ह र्भ 
'ऊध्वेगमन करने वाले भी 

तनु मात्र युत बोध दर्शनन संख्यात प्रदेश असि | 

ध्द्न मृत ग्शु कत भोक्त्‌ नियत संहार विस्तार श ॥ 

क्ति नियुक्त भवमुक्‍्त नूर्ध्गति शील॑ प्राण शज्जीयने | 

तुँबिनि ताने विशिष्ट जीव कथन निर्वाण लक्षमीपती!॥२३॥ 

अर्थः--मोक्ष लक्ष्मी के अधिपरति हे अरहत भगवान्‌ ! यह 
जीवात्मा अनादि कात् से अपने प्रा्त किये हुये, शरीर प्रमाण 
“ना, ज्ञानदर्शनपना, असंख्यात प्रदेश पना, अमूर्स पना, समर्थ 
पना, और पाप पुरय का कतृ स्वपना, उसके फल को भोक्तृत्वपनता 
संकोच विस्तार कि शक्तिपना और संसार से मुक्त होने की ज्ञान 
पत्ता, व्‌ ऊध्यंगमन स्वभाव पना यह सभी जीवात्मा में रहने वाले 
विशेषगुण नहीं क्‍या ? अर्थात्‌ सभी विशेषगुण जीवात्मा में रहने 
वाले गुण हैं यही आपका कहने का सार है ॥२३॥ 
विवेचन+--यह आत्मा छोटे बड़े शरीर प्रमाण सी है, दर्शन 

ज्ञान मय भी है, असंख्यात प्रदेशी भी है, अमूत है, सामथ्य भी 
है और पाप पुरय के कर्ता सी है, उसके फल को भोगने वाला भी 
है। संकोच विस्तार तथा दृल्ड प्रतर कपाट लोकपूरण इत्यादि सम्ु- 
दधात करने वाला भी है, स्वभाव से ऊरध्वगमन करने वाला है। 
ये सभी आत्मा में रहने वाले विशेषगुण हैं। यह जीव /अनाहि 
फाल से अपने पूर्व में किये हुए कर्म के अठुसार छोटे बड़े शरीर 


( रैम ) 


की धारण करने वाला कहलाता है। ओर हमेश आत्मा में कान- 
दर्शन लक्षण वाले होने के कारण ज्ञानदुर्शन वाले कइते हैं. तथा 
वन्ध वाले भी हैं और वन्ध से मुक्त होने के कारण मुक्त भी है 
कहा भी हैं कि+-- 
जीदों उब्ओोगमओं असुत्ति कत्ता सदेदपरिमाणों । 
भोत्ता संसारत्थों सिद्धो सो विस्ससोड्ढ गई ॥| 

भावा4:--यद्वपि चह जीव शुद्ध निश्चय नय से आदि मध्य 
ओर अन्त से रहित निज तथा पर का प्रकाशक उपाधि रहित 
ओर शुद्ध ऐसा जो चैतन्य रूप निम्चय प्राण हैं; उसले जीता है । 
तथापि शुद्ध निश्चयनय से अनादि कर्म बन्‍्धन के बश से अशुद्ध 
जो द्रव्यप्राण और भावपषाण है, उन्तते जीता है इस लिये जीव है 
यद्यपि शुद्ध द्रव्याधिक नय से परिपूर्ण तथा निर्मल ऐसे जो ज्ञान 
ओर दुर्शनरूप दो उपयोग हैं स्वरूप जीव है तथापि अशुद्ध 
नय से क्षयोपशमिक ज्ञान ओर दर्शन से रचा हुआ है। इसकारण 
ज्ञानदर्शनोप चोगमय है। जीव व्यवहार नय से भूत कर्मा के 
आधीन होने से स्पर्श, रस गंध ओर बर्ण वाली मूर्ति से सहित 
होने के कारण मूत् है. तथापि निम्धय नय से अमूत्त इन्द्रियों के 
अगोचर शुद्ध और अशुद्धहुप स्वभाव का घारक होने से अमू्त है। 
कर्ता-यह जीच निश्चय नय से क्रिया रहित टकोत्कीर्ण ( निरु- 
पधि ) ज्षानक स्वभाव का घारक है. तथापि व्यदृहार लय से मन) 
वचन तथा काय के व्यापार को उत्पन्न करने वाले कर्मो से रहित 
होने के कारंण शुभ अशुस कर्मो का करने बाला है, इसलिये 


कर्ता है। 
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सदेह परिमाणो३--यञ्यपि जीव निश्चय स्वभाव से उत्पन्न शुद्ध 
लोकाकाश के समान असंख्यात प्रदेशों का घारक है. तथापि शरीर 
नाम कर्म के उदय से उत्पन्न संकोव तथा विस्तार के आधोन होने 
से घट आदि भाजनो में स्थित दीपक की तरह निजदेह को 
परिमाण है 

भोक्ता+--यद्यपि जीव शुद्ध द्रव्याथिकनय से रामादि विकल्प 
रूप उपाधियों से शून्य है ओर अपनी आत्मा से उत्पन्न जो सुल्ल 
रूपी अमृत है, उसका भोगने बाला है। तथापि अशुद्धनय से उस 
प्रकार के सुखहपञ्र व भोजन के अभाव से शुभ कर्म से उत्पन्न 
सु और अशुभ कर्म से उत्पन्न जो दुभ्व है उनका भोगने वाला 
होने के कारण भोक्ता है । 

संसारस्थ--संसार में स्थित है, अर्थात्‌ संसारी है । यद्यपि 
जीव शुद्ध निश्चयनय से संसार रहित हे ओर नित्य आनंद रूप 
एक स्वभावका घारक है तथापि अशुद्ध नय से द्रव्य क्षेत्र काल) 
भव ओर भाव इन सेदों से पाँव प्रकार का संसार में रहता है इस 
कारण संसारस्थ है । 

सिद्धो--सिद्ध है, यद्यपि यह जीव व्यवहार नय से निज 
आत्माकी प्राप्ति स्वरूप जो सिद्धत्व है उसके प्रतिपक्ञी कर्मों के 


, उदय से असिद्ध है तथापि निश्चय नय से अर्नत ज्ञान और अनंत 


”' 
$ 
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गुण रघभाव का धारक होने से सिद्ध है । सो वह “रवस्ससोढ 
गई” 


स्वभाव से ऊध्वे गमन करंने वाला है। इस प्रकार यह सभी 


| गुण आत्मा के अन्दर ही है । 
। 


( १३१ ) 


विशेषाथ--कर्म' रूपी शत्रओं के विध्वंस करने में समर्थ 
अपने शुद्ध आत्मा के बत्न से ज्ञानांवरणादि समस्त मूल्य शकृति 
ओर उत्तर प्रकृतियों के विचाशक होने से अष्ट विधि कर्मों से 
रहित सिद्ध होते हैं तथा “सम्यक्त्व ज्ञास दर्शन) वीय॑, सूदम 
अवगाहन। अगुरू लघु ओर अव्यावाध ये आठ गुण सिद्धों के होते 
हैं ? इस गाथोक्त क्रम से उच्त ऋष्ट कर्म रहित सिद्धों के आठगुण 
कहे जाते हैं । अब उन गुणों को जिस्तार से दर्शाते हैं;--केवल 
ज्ञान आदि गुणों का स्थान रूप जो जिन शुद्ध आत्मा है बदी 
ग्राह्म है इस प्रकार की रुचि रूप निश्चय सम्यक्त्व जो कि पहले 
तपश्चरण कश्ने की अवस्था में डपादित किया था उसका फलभूत 
समस्त जीव आदि तत्पों के विषय में विपरीत अभिनिवेश 
( जो पदार्थ जिस रूप है उसके विरुद्ध आग्रह ) से मुख्य परिणाम 
रूप परम ज्ञायिक सम्यक्त्व नामा प्रथम गुण सिद्धों के कहा 
गया है । पूर्व काल में छदृमय अवस्था में भावनागोचर किये हुये 
विकार रहिन स्वानुसव रूप ज्ञान का फलमभूत एक ही समय में 
लोक तथा अलोक के संपूर्ण पदाथों में प्राप्त हुए विशेषों को जानने 
वाला दूसरा केवल ज्ञान नासा गुण है । 
संपूर्ण विकषपों से शून्य निज शुद्ध आत्मा की सत्ता का 
अवलोकन ( दर्शन ) रूप जो पहले दशन साबित किया था उसी 
दर्शन का फल भूत एक काल में ही लोक अलोक के संपूर्ण पदार्थों 
में प्राप्त हुए सामान्य को प्रइण कराने वाला केवल दर्शन चामा 
तृतीय गुण . [। अतिघोर परीषह तथा उपसर्य आदि के आने 
के समय में जो पहले अपने निरूजन परसात्मा के ध्यान में थैय॑ 


६ शेर ) 


का अवल्षम्धन किया उसी फलभूत अनन्त पदाथों के ज्ञान में 
खेद के अभावरुप लक्षण का धारक चतुर्थ अनन्त बीरय॑ नामक 
गुण है। सूक्ष्म अतीन्द्रिय केवल ज्ञान का विपय होने से सिद्धों 
के स्वरूपको सूचम कहते हैं | यह सूच्मत्व पंचमगुण है। एकदीपक 
के प्रकाश में जेसे अनन्त दीपकों के प्रकाशका समोवश हो जाता है 
उसी प्रकार एक सिद्ध के क्षेत्र में से कर तथा व्यतिकर दोप के 
परिद्दार पूर्वक जो अनन्त सिद्धों को अवकाश देने का सामर्थ 
है बही छठा अवगाहन गुण कहा जाता है। यदि सिद्ध स्वरुप 
सर्वथा गुरु ( भारी ) हो तो लोदपिड के समान उसका अथः 
पतन ( नीचे गिरना ) ही होता रहे ओर यदि सर्वथा लघु 
( हलका हो ) तो वायु सेंताड़ित आक इच्चकी रुईके समान उसका 
निरन्तर भ्रमण ही होता रहे, सिद्ध स्वरूप ऐसा नहीं है इसलिये 
सातवां अगुरुलघु गुण कहा जाता है। स्वभाव से उत्पन्न और 
शुद्ध जो आत्म स्वरूप है उससे उत्पन्न तथा राग आदि विभावों से 
रहित ऐसे सुखरूपी अमृत का जो एक देश अनुभव पहले किया 
उसी का फल रूप अव्यावाघ अनन्त सुख नामक अ्रष्टम गुण 
सिद्धों में कहा जाता है । ये जो सम्यक आदि अष्ट गुण कहे 
गये हैं सो मध्यमरुचि के धारक शिष्यों के लिये हैं । ओर 
विस्तार में मध्यम रुचि के धारक शिष्य के प्रति तो विशेष भेद 
नभका 'चलस्वन करने से गति रहितता, इन्द्रिय रहितता। शरीर 
रहितत्व, योगरहित्व, वेद रहितता कपाय रहितत्व। नाम रहिततल 
गोत्ररहितत्व तथा आयु रहितत्व आदि विशेष गुण ओर इसो 
प्रकार अस्तित्व, बस्तुत्ष, प्रमेयत्वादि सामान्य गुण ऐसे अपने 


जेनागम के अनुसार अनन्त गुण जानने चाहिये । 


55. 


( १३३ ) 


आहसा इत्यादि ब्रतोंसे विशुद्ध भाव रखते 
हुये रागढ प को कम करते जाना 


यही आत्म शुद्धी के कारण हैं। 
ब्रतदिंद परिशुद्धरागि मतियं जेनागमार्थगछोक । 
_ रोतय गांड तदथ तिकितु स्ग्रंथम॑ विद्ठ से ॥ 
हतरागाद बिभाव रात्म पददोलयोगींद्ररिपेते सं । 


वृत रेस्म॑ दिगरीगलेंतु नेरे व निर्वाण लाकमीपति ! |२४॥ 
अर्थ--हे मोक्ष लक्ष्मी के अधिपति अच्हंत देव | जो जीव 
अहिंसा इत्यादि ब्तां से परिशुद्ध होकर जैन शा्र में भक्ति और 
श्रम रखकर उसके अर्थ को ठीक तरह से समभकर अन्त में सभी 
वाह्य और अन्तरज्ञः प्ररिमह को त्यागकर रागड्रे प इत्यादि विभाव 
परिणति को दूरकर आत्मसम्पन्न तथा श्रेष्ठ और श्रेष्ठ हुआ 
सुनि करे समान जितेन्द्रिय होकर आत्म वितन्न में रत रहने वाले 
श्रावक को बन्धु तथा अन्य कुट्ठम्शी लोग इत्यादि लोगों के द्वारा 
पद्च स्ोगा क्या ? नहीं ऐसे सत्युरुप को कोई भी उपद्रव न 
करके उनको सहायक बन जाते हैं, यही अभिप्राय आपका है॥२०॥ 
विवेचन+--द्ृव्य और भावरूप जो हिंसा, भूठ, 

चोरी,च शील, और परिप्रह इनके स्यागरूप पांच बन हैं | ऐसे कहे 
इए लक्ष्ण के धारक जो तप, श्र्‌व ओर दूत हैं, इनके सहित हुआ 


उरुप ध्याता ( ध्यान करने वाला ) थोता है। ओर तप, ध ते ठथा 
प्तरूप ही ध्यान की सामग्री है सो ही कहा कि “बेराग्य सत्वों 


( १३४ ) 


का ज्ञान बाह्य आश्यंतर रूप दोनों परिग्रहों से रदित पत्ता) राग 
ओर हे प की रहिततारूप साम्यभात्र का होना और वाइस परी- 
पह को जीतना ये पांचों ध्यान के कारणा हैं । 


शंका+-ध्यान तो मोक्षका मार्ग भूत है, अर्थात्‌ मोक्ष का 
कारण है ओर जो मोक्ष को चाहने वाला पुरुष है उसको पुण्यवंघ 
के कारण होने से वृत त्यागने योग्य है अर्थात्‌ व॒तों से पुण्य का 
व्न्ध होता है और पुण्य बन्ध संसार का कारण है; इसलिये 
मोक्षार्थी ब्तों का त्याग करता है, अपने तप श्र्‌त ओर वतों को 
ध्यान की पूर्णता के कारण कहे सो यह आपका कथन से सिद्ध 


होता है ? 


समाधानः--केवल वृत ही त्यागने योग्य है ऐसा नहीं किन्तु 
पाप वन्ध के कारण जो हिंसा आदि भेदों के धारक अन्नत हैं वे भी 
स्यागने योग्य हैं | सो ही श्री पूज्य पाद स्वामी ने कहा,है कि हिसा 
आदि अन्नतों से पाप फा वन्‍्ध होता है, ओर अह्िसादि त्रतों से 
पुण्य का वन्ध होता है, तथा मोक्ष जो है. वह पाप व पुण्य इन: 
दोनों के नाश से होता है, इस कारण मोक्ष का चाहने वाला पुरुष 
जेसे अन्नतों का त्याग करता है, वेसे ही अहिसादि त्र॒तों का भी 
त्याग करे ॥१ चिशेष यह है कि मोत्षार्थी पुरुष पहले अन्नतों का 
त्यागकरे पश्चात्‌ न्रतोंका घारक होकर निर्विकल्प समाधि ( ध्यान ) 
रूप आत्मा के परम पद को प्राप्त होकर तदननन्‍र एक देश ब्रतों का | 
भी त्याग- कर देता है। यह भी उन्हीं श्री पृज्य पाद स्वामी ने 


( १३२४ ) 


समाधि शतक में कद है कि “मोक्ष का चाहने बाला पुरुष अन्नतों 
का त्याग करके ब्तों में स्थित होकर आत्मा के परम पद को पाते 
ओर उस आत्मा के परम पद को प्राप्त होकर उत्त ब्र॒तों का भी 
त्याग करे | 


( २३७ ) 


नहीं है। अर्थात्‌ मनुष्यों की हड्डी वजन वृषभनाराच, दष्पर माराच 
तथा नाराच संहनन रूप नहीं है। तीन उत्तम संहनन धारी ही 
उपशम श्र णी पर चढ़ कर आठवें गुण स्थान में जा सकते हैं। 
आजकल तीन हीन संहनन हैं इस लिये सातवें गुण स्थान तक 
सम्भव है। आगे शुक्लध्यान हैं, सो नहीं है। घर्मध्यानमें आत्माका 
ध्यान भले प्रकार से किया जा सकता है। चोथे अविरत सम्यक्द- 
शंन गुण स्थान में धर्म ध्यान या आत्स ध्यान हो सकता है इस 
धर्म ध्यान में शुभ योग मन्द कषाय के उदय से गर्भित है 

इससे विशेष पुण्य का बन्ध हो सकता है ओर यह जीव 
स्व॒ग में उत्तम देव हो. सकता है । वहाँते चोथे काल्न में उत्पन्न होकर 
मानव भाव से तप साधन करके कर्मो का क्षय कर निर्वाण पद 
प्राप्त कर सकता है । 

छुद.छुदाचार्य जी ने मोक्ष पाहुड में कहा है कि।-- 
भेरहे दुस्समे काले धम्मज्काण हवेइ साहुस्स | 
' ते अप्प संह्ावठिदेश हुमंराणइ सोवि अराणाणि 

भरहेः--भरत ज्षेत्रे भारत वर्षे, दुःप में काले.पंचम_फाले, 
कलि काल परनाम्नि काले। धस्मज्याणं पवेइ साहुस्स।+--धर्म 
ध्यान॑ भवति साधोदिंगम्वरस्य सुनेः त॑ अप्प सहावठिदे--तद्धर्म 
ध्यान आत्मस्वसाव स्थिते आत्ममावना तन्मये मुनो भदति | ण हूँ 
मराणइ सोबि अण्णारि न सन्‍्यते नांगी करोति। सो5पि पुमान्‌ 
पापीयान्‌ अज्ञानी जिन सूत्र वाह्मः । 

भावार्थ---इस भरत छ्लेत्र में दुः्षम नास के पंचम काल में 
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(9४१. ) 


... -भवविध्वंसन वास्तवस्तवमनोंद॑ पेरु नीनेंदुभ । 

: - व्यवर प्र रणेयिंद मिंतु सुजनोत्तंसं लसदवचस ॥ 
च्छवियुक्तागण दिंदे निर्मिसिदुदी निर्वाण लक्ष्मीपती । 

- स्तवविश्वाजिके भव्य कंठकलितं नक्षत्र मालोपमं ॥२८॥ 


इस संसार समुद्र पार हुआ उस भगवान के तथा परमोत्म 
( जिनेश्वर ) के यथार्थ ऐसा स्तोत्र आपको ( वष्पन कवि ) रचना 
चाहिये इस ग्रकार भव्यजीवों की प्रेरणा से इस सुजनोत्तमंस 
( सत्पुरुषोर्मि श्रेष्ठ ऐसा कबि ) ऐसा वष्पन कबत्रि से रचा गया 
हुआ श्रेष्ठ ओर इत्ताकार ऐसे अच्छे इचतों से मिला हुआ तथा 
अच्छे अनेक उत्तम कांति ओर गुर्णों से युक्त, मोती के समूह जैसा 
अनेक बरणों से युक्त भव्यों के गले में नक्षत्र माला समान शोभने- 
चाली अथात्‌ नक्षत्र साला के समान विशेष अतिशय फो प्राप्त 
हुआ अथवा अशिवन्यादि २० नक्षत्र उसी तरद श८ नक्षत्र के 
समान इसस्तोत्रमें २८ श्लोक हैं । इस श्लोकमें|नो भव्यजीच नित्य 
नियम से पड़ेगा और याद करेगा उनका कल्याण इदलोक शोर 
परलोक में होगा तथा सुख पावेगा। यह सछोक भी इस लोक में 
सूर्य चंद्र रहने तक यह लोक भी जयवंत रहे। ॥ २८ ॥ 





( रै४२ ) 


आचार्य देशभूषण महाराज भव्य जीवों के हित के लिये इस 
कन्नड़ काव्य का अनुवाद ओर विवेचन बहुत सरल दिंदी भाषा में 
'करके भव्य जीवों के कल्याणार्थ दिगम्वर जैत महिला समाज 
द्वार, वितरण कराया है- इसलिये हे भव्य जीवो ! इसको पढ़कर 
अपना हित फर लेव । 
॥ इति ॥ 


है 


( १४४ ) 


॥ भजन संग्रह ॥ 


भजन नं० १ 


तर्ज--काहे होत अधीर 


धीर वेंधाओ धीर मुनिवर 
घीर वँधाओ धीर । 


कोथिलपुर में जन्म लिया है। 
अवध में थ्रा उपदेश दिया है। 
महिमा सुनकर शरण लिया है। 
देरो हमारी पीर ॥मुनिवर०॥ 


अक्का देवी के राज डुलारे । 

सत्य भीड़ के हो तुम प्यारे॥ 

भव सिन्धु से क्‍्योंन उभारो। 
आये तुम्हारे तीर ॥मुनिवर०॥ 


अजशानी को शान बतादो । 
'झपनी महिमा को दर्शां दो ॥ 
रमा को भव से पार लगा दो। 
काटो कर जंजीर ॥सुनिवर०॥ 


९ 5७३ 
भजन नं० रे 


जिन रागदेंष त्यागा वो सतगुर है हमारा । 
. तजि राज सिद्धि ठुणवत निज काज को सँमारा ॥ टेक ॥ 

"रहता है. वह वन डेंड में घर ध्याव कठाए | 
.. जिन मोह महातरू को जड़ मरे डखाड़ा ॥ ९ " 

खर्वाह्न तज परिअ्रह दिगम्बर तैते धारण । 
अत ज्ञान शुण, सम॒न्त चारित्र भंडार ॥ ॥| 


शुक्कामि को प्रजाल के बसु कानन ज्ञारा 


ऐसे शुरू को दौल हैं नमोस्तु मारा ॥ हे ॥ 
ने काल द्वथा मत खोणे । 


थे नर भव फिर मिलन कठिन है सम्यके नदि होवे ॥ 


शील डिगाया. लख 

मंद्रि मौँख तूने नित ख्या गशिका संग रह कर खुख पाया । 

चूत खेल स्वाया, भवन परिदारी ॥ | 

काम ऋोध माया मेँ ल्ञागा, किया अठ सतत को व्यागा । 
कुकद यारी ॥ +* 


न्‍्यामत नाम घर्म खुन भागा 


( छ६ ). 
भजन नं० ४ 


समझ मन स्वारथ का संसार ॥ 

हरे वृक्ष पर पक्षी वेठा गावे राग मत्हार | 
सूंखा वृक्ष गया उड़ पंत्ती तज् कर दम में प्यार ॥ १॥ 
ताल पाल पें डेरा कीना सारस नीर निह्ार । 
सूखा नीर ताले को तंज गये डड़ गये पंख पसार ॥ २॥ 

चैल बहों मालिक घर आवत तावत बाँधो छार १ 
घुद्ध भयो तव नेह न कीनो दीनो तुरत विसार ॥ ३ ॥ 

पुत्र कमाऊ सब घर चाहे पानी पीवे-चा भयो निखट्ू । 
डुर छुर पर पर होचत वारम्बार ॥ ४ ॥ 

जब तक स्वारथ सभे तभी तक बने फिर हैं यार । 
स्वारथ साध वात नहिं पूछे सव बिछुड़े संग छार ॥ ५! 
स्वार्थ तज निञ गह परमारथ किया जगत उपकार ।. , 
ज्योति ऐसे गुरुदेव के ग्रुण चिंते वारम्बार ॥६॥ 

समभ मन स्वारथ का संसार ॥ . 


भजन नं० ५ 


' क्या तन धोवता रे आखिर माटीमें मिल जाना ॥ टेक । 
माटी ओढ़त माटी चिछावन माटी का सिरहाला । 
माटी मिलकर बना कल्तेवर अंत मोदी हो जाना के १ ॥ 
चुन चुने लकड़ी महल वनाबे चेतन कद घर मेरा | 
- सा घर भेरा ना घर तेय पंक्षी रैस बसेरा ॥ श | 


घ 


४७.) 


इतर लगाकर आभूषण पहिने होत मगन बहु तेरा । 
एक दिना ऐसा आवेगा होंगे मरघट में डेरे ॥ ३ ॥ 
पटिया काढ़ वाल संबारे करें सेर हरियाली । 
एक दिन फोड़ी जायगी हो मरघट वीच कपाली ॥ ४ ॥ 
अन्त समय में काम न आवे रूप रंग श्॑गार । 
प्रभु नाम का सुमिरत कर ले क्यों हो रहा गँचार | ५ ॥ 
“घन धेरती और राज काज सव यहीं रहे खजाना । 
फिर इनके संचय करने में क्यों हो रहा दिवाना ॥ ६ ॥ 
- «मेरा मेंरा कहता किनको कुंडुम्ब पूत परिवारे । 
अन्त समय कोई साथ न देता फुंके मित्र तुम्हारे | ७ ॥ 
' पक मिन्रट का नहीं भरोसा क्यों करता अभिमाना ! 
छिन में हँसता छित्त में रोता छिनमें है शमशाना ॥ ८ ॥ 
अब भी समझ अरे तू चेतन नहीं भरोसा तन का । 
: जैनी कद्दता अंहत भजकर मैल दूर कर मन का ॥ ६ 0 


् 


हम भजन चं० ६ 


“आंरे मन आत्म को पहचान, चाहे जो त्‌ निज कल्यान ।ठेक। 
मिल झुल संग रहत पुदुलके ज्यो तिल तेल मिलान । 
पर है आत्म भिन्न पुहल से निश्चय नय परमान ॥ १॥ 
इन्द्रिय रहित अमूरत आतम ज्ञान मई गुण खान । 
अजर अमर अरु अलख लखे नहीं आँख नाक मुख कान !! २॥ 
: - तन संवंन्धी खुख दुख जाको करव लाम नि द्वाति । 
' शेग शोक नहीं व्यापत जाको हर विषपाद न आन ॥ ३ ॥ 


( १४८ ) 


अन्तरात्मा भाव धार कर जो पावे. निर्वान | 
ज्ञान दीप की ज्योति जगा लख आत्म अमर खुज़ान ॥ ४ ॥ 


भजन नं० ७ 


परदा पड़ा है मोह फा आता नजरं नहीं | 
चेतन तेरा स्वरूप है तुभको खबर नहीं ॥ टेक ॥ 
चारों गती में मारा फिरे रात दिन । 
आपे में अपने श्राप को लखता मगर नहीं ॥ १॥ 
तज मन विकार धारतें अनुभव खुचेत हो । 
निञ्ञ पर विचार देख जगत तेरा घर नहीं ॥ २ ॥ 
तू भव स्वरूप शिव, स्वरूप ब्रह्म रूप है । 
विषयों के संग में तेरी होती कद्र नहीं ॥३॥ 
चादे तो कम काट कर परमात्मा वने | 
अफसोस इस पे तू कभी करता नजर नहीं ॥ ४ ॥ 
निज शक्ति को पद्चिचान समझ अब तो । 
ए न्‍्यामत आलस में पड़े रहने होता गुजर नहीं ॥ ५ ॥ 


» भजन नं० ८ 


पीछी वाले दर्शन द्खा'"*'** 
दशेन से तेरे बड़ा आनन्द मिला ॥ 
रह रह के आज मेरा हर्पित हो मन हो दर्पित द्वो मन 
चरणों में तेरे लगी रहती लगन ॥ लगी ॥ 


( १४९ ) 
गुरू जी आये आये सतसंग मिला । 
पार उत्तर जाये वह मंत्र सिखा ॥ पीछी० ॥ 
उपदेश से तेरे सेरा लागे दे मन हो ॥ लागे० ॥ 
कर्मों का नहीं मुझे अब कोई गम, नहीं ॥ अब० ॥ 
अपने जेसा मुझको बना 
भव रोग छूटे वह औषध पिला ॥पीछी०॥ 
भजन नं० ९ 
जंगल में रहो या शुफाओं में 
हम तुमसे मिलेंगे कहीं न कहीं । 
हम भक्त हैं तेरे देशभूषण!' 
तुझे ढँढ़ ही लेंगे कहीं न कहीं 
अन्तरा--यू० पी० में रहो था स्री० पी में 
उत्तर में रदहों या दक्तिण में । 
हम सबक हैं तेरे चरणों के ॥ 
तुझे ढँढ़ द्वी लेंगे कहीं न कहीं ॥जंगल०॥ 
भारत रहो या विदेहन में । 
स्वर्गों या कुलाचल मेरन में ॥ 
तेरी शॉति छवि दे दिलसें वसी, 
तुझे ढेंढ़ ही लेंगे कहीं न कहीं ॥जंगलण॥ 
मंद्रि में रहो या शिवालय में 
अकृत्तिम रृत्तिम चेत्यालय में 
तेरा नक्शा रसा है हृदय में 
तुझे ढँढ़ दी लेंगे कहीं न कहीं ॥ज्ंगल०॥ 


( है०० ) 
कीतेन नं० १० 


जय देशभूपषण, जय देशभूपंण, जय देशभूपण देवा 
माता तेरी अका देवी, पिता संत्य देवा ॥ज्ञय०॥ 
.कुंथलपुर में जन्म लिया है ओ देशभूंपण देवा । 
फिरकहलाये आचाये मुनिवर भक्तोंको खुखदेया ॥जय।॥ 
पाँचों पाप मिटाकर हमको, शरण देव शुरुदेवा ) 
बाल ब्रह्मचारी हो मुनिवर, देव कर पद्‌ सेवा ॥जय॥। 
चाल यती थे वीस चर के त्याग आप जब लेबा | 
पतच्चीस व्षतप करके फिर यू. पी. की खुधित्तेवा ॥जया। 
चढ़ा सप था आपके ऊपर चने भेरू समदेवा। 
रमा कंहे अब भमवसागर से पोर करो गुरुदेवा ।ज्य॥ 


आरती नं० ११ 


आरती करूँ आचार्य तुम्हारी, मुनिराज तुम्हारी, 
पेसे बाल , यती तुम्हारी। 
६५, विधनविनाशक शिव अधिकारी 
' बाल ब्रह्ययारी ऋपषिराजा 
ह जय, जय, जय श्री धमं जिहाजा ॥आरती॥ 
सप॑ भान खंडनकर डाला 
सूली से एक जीव वचाया ॥आरत्ती॥ 
पंचमकालमें अतिशय दिखिलाया - 
शान भानु वन -जग में आया ॥आरती॥ 


( १५१ ) 


मात, पिता का मान बढ़ाया, हि 
दीपक सम तुझूसा खुत पाया ॥आरती॥ 
मोक्ष मार्ग के हो तुम नेता, 
ह जय, जय, जय देशभूषण देवा ॥आरती॥ 
आज रमा की है प्रभु बारी, 
काहे की अब देर लगाई ॥आरती॥ 


जहा 


भजन नं० १२ 


- वारावड्डी में आये आचाये श्री देश भूषण जी । 
गुरुकुल अयोध्या. खुलवांबे ॥ टेक ॥ 
. खबके मनसें दशनकी जो लगी हुईं थी आशा | 
अहो भाग्य बारावड्डी का हुओ यहाँ चोमासा॥ 
वड़ेभाग्यसे दर्शन पाये आचाय थ्री देशभूषणज्ञी ॥१॥ 
शॉत स्वरूपी महा तपस्वी आत्म लीन नित रद्दते 
ब्रत उपचवाससदा करते ओर कठिन परीपहे सहदते 
शुभ कर्म दसारे आये आचाये श्री देशभूपण जी ॥र।॥। 
सोना चाँदी दुनियां की कोई वस्तु नहीं है प्यारी । 
स्व अरू पर का सेद मिटाकर सब में समता धारी 
राग हुए हटाये आचाय श्री देश भूषण जी 
मात पिता अर भाई भतीजें सबको मान पराया 
यह संसार असार जानकर तन से है ठुक्तराया 


( १५२ ) 


जग दुःख से हैं घबड़ाये आचार्य श्री देशभूषणंजी ॥४॥ 
पैदल पेद्ल घूम घूमकर भारत देश जगाया 

भूले भटके जीवों को भी सच्चे मार्ग लगाया 
सतगुरु मन को पाये आचाये श्री दैशभूपणजी ॥५॥ 


भजन नं० ( १३) 


मुनिवर मुनिवर में पुकारू तेरे दर के सामने । 
दिल तो मेरा दर लिया श्री देश भूषण महाराज ने ॥ 
मोदी छवि को दिखा दो ऐ. मेरे मुनिवर सुझेः | 
तेरी चरचा हम दरंगे हर वशर के सामने ॥ मुनिवर ॥ 
खोये हुये वालक को तुमने बुलाया था प्रभो । 


फांसी से रिहा कर दिया एक मुस्लिम चंचु आपने ॥ 
'विषधर चढ़ा आपके ऊपर भयानक दै प्रभो | 

निश्चल तुम ध्यानारुढ़ थे सब भक्तजन के सामने ॥ 
चित्त हम सव का रमा चरणों में नाथ आपके | 

कर जोड़कर देखा कर॑ हम तेरे दर के सामने ॥ 


भजन नं? ( १७ ) 


देशभूपण'अंधेरी अवध में, चांद बनकर आगया। 
सब के हृदय में नाथ अवतो, तू ही तू समागया ॥ 
बाणी ये मधुर प्र मे भरी नाथ है तेरी.) 
चरणों पे तेरे तन, मन, धन। अपैण थे सारा होगया ॥ 


( श्पू३रे ) 


देशभूषण जी दुखी थे चाथ हम सर्भों कमों की मार से ॥ 

इनसे छुड़ाने के लिग्रे तू धर्मचीर आ गया ॥ देशमूपण ॥ 
अज्ञानी थे नाथ हम सभी, नहीं ज्ञान बोध था ॥। 

अब ज्ञान दान देने को तू दान वीर आगया ॥ देशभूपण ॥ 
उजड़ा चमन था धमका मुस्भाई भक्ति थी ।' 

उज़ड़े चमन में नाथ तू, मधु मास वनकर आगया ! 
देशभूपण अच्धेरी अवध, में चांद्‌ बनकर आगया । 


भजन नं० १० 


तेरे पूजन को ये मुनिवर पुज्ञारिन बन के आई हूँ । 
: बनाकर अष्ट कर्मा का अरघ चरणों में लाई हूं 

नहीं फल फूल आदि हैं, चढ़ाऊं चरणों में क्या तेरे | 
जला दुख क्लेश का दीपक तेरे चरणों में लाहें ह्। 

नहीं कुछ दान दक्षिणा है, रही भक्ती अधूरी है | 
रहा वश शेष ये जीवन तेरे चरणों में लाई हूं ।! तेरे० ॥ 

बहुत दुख है रमा दिल में कि कुछ सेवा न बन पाई | 
फकत कर जोड़कर मुनिवर तेरे चरणों में आई हूँ | 

| भजन घं० २६ 

पुजारी हृदय के पट खोल ॥ देक ॥ 

कोई गावे कोई रोचे, उससे तू मत बोल ॥ 
तू न किसी का कोई न तेरा, नाहक करता मेरा सेरा ! 

तुझे पड़ी है क्‍या दुनियां की, मत रस में विष घेल " १४ 


( एणए४ ) 


तेरी-सूरत सुन्दर प्यारी, उसकी विमल छुठा है न्यारी । 

इधर डघर क्‍यों फिरे भटकता, व्यर्थ बजाबत ढोल ॥ २॥ 
हेंरे घट में है पर्मातम, बनो सूढ़ मत भोले आतम । 

तेरे घट में छुपा हुआ है, तेरा रल्ल अमोल ॥ ३ ॥ 
ज्ञान दीप से तिमिर हटादे, आतम ज्योति फो जगादे । 

भक्ति तुला के मन के मन से मन के मन को तीौल ॥ ४ ॥ 


भजन नं० १७ 


मुनि संघ तुझे हम नमन करे, भव दुख जलधि से तारो हमें । 
निष्फारण बँधु तुम्ही जग के, करि कृपा पधारि सुधार हमें ॥ 
बहुतों को तार दिया तुमने, अब आकर श्री गुरु तारो हमें । 
थी आश खुखद्‌ शुभ दशेन की, लखि नेत्र तृष्ति भये आज तुम्हे ॥ 
तेरे पम पड़ गये जहों जहाँ पर, सब सखुधरि गये भव चहों २। 
तप तेज देख मुनिवर तुमको, सब जीव भक्त चश होय नमें ॥ 
है आग मोक्त आचरण सभी, जिनमें नहिं ञ्ाता दोष कभी। 
सदगुरु थानक मुनि संघ तुझे, कर जोर होय नतभाल नमें॥ 
जिसने तुमको ठुक देख लिया, उसने अपना कल्याण किया। 
अब कुंजदास तुम चरण नमें, चहे मुक्ति दो नाथ हमें ॥ 


भजन सं०. १८ 


आतम रूप अनुपम अदभुत, यादि लखे भव सिन्धु तरो॥ 
अल्पकाल में भरन चक्रधर, निज्र आतम को ध्यान खरो । 
केवल ज्ञान पाय भवि बोधे, ततछिन पायो लोक शिरों ॥ 


( रेणण५ ) 


या बिन समझे द्वव्य लिंग मुनि, उम्र तपन कर भार भरयो | 
नवग्रीवक् पर्यत ज्ञाय चिर, फेर भवाणवि मॉंहि परो ॥ 
सम्यक्‌ दशन ज्ञान चरन तप, ये ही जगत में सार सरो' 
पुरव शिव को गये जॉहि अब, फिर जेहें यह नियत करो ॥ 
कोटि ग्रन्थ को सार यही है, ये ही जिनवानी उचरो । 
दौल ध्यान अपने आतम को, मुक्ति रमा तब वेग बरो ॥ 


भजन नं० १० 


भेरे कब हुई है वा दिन की खु घरी ॥ देक ॥ 
तन विन्न चसन असन बिन बन में ! 

निवर्सा नासा दृष्टि घरी ॥ १ ॥ 
पुएय पाप पर सो कव विस्चों । 

परचों निज निध चिरू विसरी ॥ 
तज उपाधि सजि सहज समाधि । 

सद्दो घाम हित सेघ भरी ॥ ४२ ॥ 
कब थिर जोग घरो ऐसो मोहि । 

उपल जान म्ग खाज हरी ॥ 
ध्यात कमान तान अनुभव सर । 

छेदों का दिन मोह अरी ॥ ३ । 
कब तृण कंचन एक गनो अरू । 

भणि जड़ितालय शेल दरी ॥ 
दोलत सतगुरु चरनन सेऊँ । 

जो पुरदो आस यदै हमरी ॥ ७ ॥ 


आम 


भजन नं० (२० ) 


कबधो मिले मोहि श्री गुरु सुनिवर करहिं भवोदघ्ि पारा हो | 
भोग उदास जोग जिन लीनो छोड़ि परिग्रह भारा हो ॥ 

इन्द्रिय दमन उमन मद कीनो विपय कपाय निवारा हो | +॥ 
कँचन कॉच वरावर ज्ञाके सिंदक वंदक सारा हो । 

डुद्धर तप तप सम्यक्‌ निज्धर मन वच तन कर घाराहो ॥ ६॥ 
ग्रीपम गिर हिम सरिता तारे पावस तर तर टारा हो ! 

करुणा भीन चीन चस थावर ईर्या पथ खंसारा हो ॥३॥ 
मार मार ब्रत धार शील दृढ़ मोह महा मन्त दारा हो । 

मास छुः मास उपास वासवन प्रासुक करत आहारा हो ॥ ४ ॥ 
आरत रीद्र लेश नहि जिनके धर्म शुकल चित घारा हो । 

ध्यान रूढ़ गूढ़ निज आतम शुद्ध उपयोग विचारा हो ॥३॥* 
आप तरहिं औरन को तारो मच जल सिंघु अपारा हो । 

दौलत ऐसे जैत जती को ,निन प्रति धोकर हमारा हो ॥ ६ ॥ 


भजन न्लूं० २६ 


दुविधा कब जैेंद्दे या मन की ॥ टेक ॥ 
कब निञ्ञ नाथ निरन्‍्ज्नन खुमरो तज्ञ सेबा जन जन की ॥ १॥ 
कब रुचि सो पीवे दग चातक बुँद अखय पद धन की । 
कब शुभ ध्यान धरो समता गह्ठि करूँ न ममता तनकी ॥ २० 
कब्र घठ अन्तर रहे निरन्तर दिहता खुगुरू बचन की। 
कब्र सुख लहो भेद परमारथ, मिद्रे धारना धन की ॥ ३ ॥ 


( रपूछ ) 


कब घर छोड़ि होहु एकांकी लिये लालसा वन की । 
ऐसी दशा होथ कब मेरी हो चलि चलि वा छिन की ॥ ४ ॥ 


भजन भें० २२ 


कव सिभथ स्वरूप धरूगा तप करके सुकति को वरूँगा | टेक | 
कब अ्रह वास आस सव छाड़ कब बन में विचरूगा | 
वाह्याभ्यंतर त्याग परिश्रह उस्य लिंग खुधरूगा ॥ १ ॥ 
होय एकाकी परम उदासी पंचाचार चरूँगा । 

कब धिर जोग घरूँ पद्मासन इन्द्रिय दमन करूंगा ॥ २ ॥ 
आतम ध्यान सज्ञो दल अपनो मोह अरी से लरूँगा। 

त्याग उपाधि समाधि लगा कर परिषह सो न डरूँगा ॥ ३ ॥ 
कब गुण ठान श्रेणी पर चढ़कर कमे कलंक हरूँगा । 

आनन्द कंद चिदाननद साहेब विन खुमरे सुमरूगा ॥ ४ ॥ 
ऐसी लच्धी में कब पाऊ आप आप ही आप तरूँगा । 
अमोलक खुत हीराचन्द्‌ कहत है वहुरि न जग में रुलूँगा ॥ ५॥ 


भजन सं० २३ 


आज तो वधाई राज नाभि के दरवार जी ॥ टेक | 
मरुदेवी ने बेटा ज्ञायो श्री जिन रिपम कुमार जी । 

अवधपुरी में जन्म लियो है घर घर मेंगलाचार जी ॥ (॥ 
धतनन धननत घंटावाजे देव करे जयज़य कार जी । 

इन्द्राथी मिल मंगल गाये सरि सोतियन के धार जी ॥ २ ॥ 


( रेणए८ ) 


>हाथो दीने घोड़ा दीने दीने स्तन भंडार जी । 
। देश नगर पुर पद्न दीने दीने सब श्टगार जी॥ ३ ॥ 
तीन लोक के जिन जी प्रकटे हो रद्दी जय जय कार जी | 
रूपचन्द को केवल कमला उपजे आदि कुमार जी ॥ ४ ॥ 


भजन सं० २७४ 


सफल भह मोरी आज चसगरिया, 
आज नगरिया मोरी आज नगरिया ॥ टेक ॥| 
दर्श देख मोरे नयन सफल भये, 
चरण परस मोरी सिर की पगरिया॥ १ ॥ 
पाश्वं प्रभु को न्वन करन को, 
भरि भरि ल्ाऊँ ज्ञोरो दधि की गगरिया ॥ २॥ 
बहुत दिनन ते भटकत भटकत 
अब पाई शिव पुर की डगरिया ॥ ३ ॥ 
नेल खुख प्रभु के शुण शा, 
भेटो प्रशु भव भव की कगरिया ॥ ४ ॥ 
भजन नं० २५ 
जगत शुरु कव निञ्ञ आतम ध्याऊँ ॥ टेक ॥ 
नपम्म द्गिम्बर मुद्रा धरिके कब निज आतम ध्याऊँ । 
ऐसी लब्धि दोय कब मोकू हो वा छिन को पाऊँ ॥ १ ॥ 
कब घर त्याग होऊ चनवासी परम पुरुष लो लाऊँ। 
रहूँ अडोल जोड़ पद्मासन करम कलंक खपाऊँ॥ जगत ॥२॥ 


( ५६ ) 


केवल ज्ञान प्रकट कर अपनो लोका लोक लखाऊँ । . 
जन्म जरा दुःख देय जलांजलि हों कब सिंघ कहाऊँ ॥ ३॥ 
खुख अनंत बिलसों तिह थानक काल अनंत गमाऊँ । 
मानसिंह महिमा निज प्रगटे फेर न भच विपन अ्रमाऊँ ॥ 
जगत गुरु कव निज आतम ध्याऊँ ॥ 
भजन नं० २६ 
ऊँचे महत्त मकान झोपड़ी बाग बगीचा फुब्चारा ॥ 
खड़े रहेंगे मंदिर मशज़िद खड़ा रहेगा गुरुद्वारा, 
यश ले ते चाहे अपयश ले ले साथ यही जाने वाला | 
मोका नहीं मिलेगा फिर जब लाद चलेगा वंजारा ॥ १॥ 
प्यारी माँ प्यारी घर वाली पष्योरे पुत्र पिया प्यारा, 
दूर खड़े हो जॉयगे सुन सभी कूँच का नक्कारा । 
चोखट तक बाज़ार तक कोह ओर चिता की लपटों तक, 
आखिर सबसे तुड़ा छुड़ाकर लाद्‌ चलेगा बंज़ारा ॥ २॥ 
रहे न शाहंशाह सिकन्द्र रहे नहीं खिलजी दारा, 
उधर बढ़ाते रहे खज़ाना इधर हो गया वँटवारा। 
पीटे पेर रहम की मॉँगी भीख वहा अपने आँख, 
किन्तु पसीजा नहीं दृदय में लाद चला जब घंजारा ॥ ३ ॥ 


रोहा-जैले होवे वेसे भाई दुर इटा जग का अणान । 
कर प्रकाश करदे विनाश तम फेला दे शुचि सच्चा शान ॥ 
भजन ने० २७ 


अज्ञानी पाप धतूरा न वोय 
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